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संत क्‍यों हुए १ 
अत्यंत प्राचीन काल से ही हमारे भारतवर्ष में तपस्वी, ऋषि, मुनि, 
योगी, भक्त, संत तथा सुधारक दोते रहे हैं। वे इस टूटे-फ़टे भारतीय 
इतिहास के महान प्रवाह मे चद्मानों के किनारे बने हुए दिखाई देते हैं | 
साम्राज्यों का बनना और बिगड़ना एक खेल की भाँति अनेक “ताब्िदियों 
से होता रहा है, स्त्री के सोंडर्य की ज्वाला से दिगंत तक दाह से काँप चुके 
हैं, कठोर श्रम में अनक बार जन-समाज के श्रंग संग होकर विक्ृत हो चुके 
हैं. किन्‍त इस अतीत क प्रमाढ अंधकार म॑ हम॑ सदा एक शक्ति मिलती 
टी है। वह शक्ति हमारी आध्यात्मिक शक्ति कहलाती ह | झ्ाज समस्त 
बेद्रान इस बात को बार-बार दुह्रा रहे हं कि इस सब्र आनन्द, इस 
भौतिक सुख से पर भी कुछ है | निस्संदेह वद् दे | किन्त वह क्‍या है 
उसका विवेचन किये बिना उसको स्वीकार कर लेना ठीक नहीं होगा | 
क्योंकि यदि हम पीछे की झऔोर सुँह करके खड़े हात हैं तो अनेक विचार 
धाराओं मे हमे अनेक सद दिग्वाई देते हैं। विद्वानों का कथन है कि यह 
पद वाह्य हें इनका अआत्मा से कीई संत्रंच नहीं है। यह संभव हो सकता 
है | किन्‍्त प्रश्न का इल नहीं होता | यदि वाह्य भेद को आवश्यकता नहीं 
है तो अनेक बार अनेक संत क्‍यों हुए? वाह्य रूप में भी प्रत्येक संत ने एक 


र्‌ भारतीय चितन 


ही बात क्‍यों नहीं कह्दी ? इसका उत्तर है कि वाह्य वातावरण सतत ही 
बदलता रहता है। इसी को ब्रार-बार सुधारने के लिये बार-बार संतों ने 
अलग-अलग रूपों की सहायता से अपना स्वर॒ उठाया है। उनकी सचाई 
ने, त्याग ने, सिद्धांतों के अनुसार होनेवाले व्यवहार ने, समाज पर प्रभाव 
डाला है | समाज ने उनकी पूजा की है | ईश्वर के इन चिंतकों का यह 
 समाज-पक्ष यदि भुला दिया जाये तो इनको याद रखने की कोई विशेष 
आवश्यकता नहीं होती । समाज के अन्य व्यक्तियों की तलना में जो उनका 
चरित्र हमें उठा हुआ दिखाई देता है, हम उसी को श्रद्धा से सिर 
भुकाते हैं। 

समाज तो एक कारयंत्रहुल, विचार्रतहुल ऐसी व्यवस्था है जो कभी 
स्थिर नहीं रहती, निरन्तर बढ़ती रहती हैं| इस बढ़ने का अथ यहद्द नहीं 
है कि वह निरन्तर बुरे से अच्छे की ओर जाती रही है | अच्छा बुरा अपने 
आप में कोई मूल्य नहीं रखते। उनका तुलनात्मक अध्ययन आवश्यक 
होता हे । 

मनुष्य सुखी होना चाहता है | अपने श्राप को ऊपर उठाना चाहता 
है। इसके लिये उसने अनेक अनुभव किये हैं, अनेक बार नई-नई वस्तु 
बनाकर उनका सहार किया है। किन्तु उस सुख नहीं मिलता। इस 
निरन्तर हाह्ाकार में जो कुछ लोग पूर्त्व को प्राप्त कर गये हैं, जिनकी 
श्रात्मा में संतोष छा गया है, वे ही हमारे संत भक्त हैं | इसी से संसार 
उनको ऊँचा समझता हे | उनकी उपासना करता है। वे जो कुछ कह 
गयवे हैं उसके पीछे चलना अपना जन्म-गत अधिकार समभता है। जब 
कोई उसके उस अधिकार पर प्रहार करता हे तब्न वह प्राणपण से उसकी 
रक्षा करने का प्रयत्न करता है, उसे अपने धर्म पर ब्वोट समझता है | यह 
धर्म वंश-क्रम से चलता है | समाज म॑ कोई-कोई परिस्थिति आती-है, जन्न 
बह सहर्ष अपने धर्म को छोड़ देता है, बदल देता है, या फिर तनिक: 
सुधारों से उसे स्वीकार कर लेता है । 


संत क्‍यों हुए ! रे 


भारतीय समाज में इसी छोड़ने ओर न छोड़ने की भयानक लड़ाई 
आज तक दृष्टिगोचर होतो है | सदखों लाखों स्तरो-पुरुष हिन्दुस्तान और 
पाकिस्तान में केवल इसी भेद के लिये एक ओर से दूसरी ओर चले गये 
हैं। धर्म ज़बर्दस्ती नहीं बदला जाता। जो ऐसा दब्राव डालता है, वह 
इतिहास मे अत्याचारी कहलाता है, लोग उससे घ्रणा करते हैं। पीढ़ी दर 
पीढ़ी यद्द घ्रुणा जीवित रहती है और इसका फल यह होता है कि जो व्यक्ति- 
समूह एक उपासना म॑ निहित होता है, वह उस दूसरे व्यक्तिसमूह से घ॒णा 
करने लगता है जो दूसरी उपासना में निहित होता है। इस प्रकार अपने- 
अपने को सुरक्षित रखने की, ऊँचा समभकने की प्रतिस्पर्धा अनिवार्य युद्ध 
को जन्म देती है। 


किन्तु जब्र कोई व्यक्ति अपने उच्च व्यक्तित्व के बल पर उठता है तत्र 
श्रद्धा से लोग उसकी बताई वीथियों पर चलते हैं| वही संत. भक्त, पेगंबर 
हैं, धर्म-गुरु हैं। उसके सिद्धांतों का मूल वही मानवता के आधारभूत 
सिद्धांत हैं, जो उसे परस्पर प्रेम करना सिखाते हैं, ईर्ष्या, द्वेष, काम, क्रोध, 
मोह,लोभ से अलग हटाते हैं। इसी को विद्वत्‌ू-समाज मनुष्यता का शाश्वत 
आधार कहता है। न्याय की माँग की विजय कामना ही उसका प्रत्येक शब्द 
है | परस्पर लड़नेवाले अपने-अपने धर्मा को जानते नहीं । वे महात्माओं 
की वाणी को समभते नहीं । 


उनकी माति उनके ऊँचे सिद्धांतों को न समझने के कारण यह अज्ञ- 
तपस्याहीन जन-समाज जो आध्यात्मिक तत्त्वों के प्रति जागरुक नहीं होता. 
परस्पर लड़ता है । उच्चवर्गा के स्वार्थी लोग जनता के अंधविश्वासों का 
फ़ायदा उठाते हैं । | 


ठीक है | किन्त समस्या का हल नहीं होता | मनुष्य का आधार यदि 
एक है, तो अपने विश्वासों को खंडित करके क्‍यों उपासना करता है ! 
बुद्धिमान लोगों ने यह ब्रात बहुत पहले सोच ली थी। उन्होंने पहले एक 
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ऐसा मत चलाने का प्रयत्ञ किया जिसमें हिन्दू-मुस्लिम एकता हो | फिर 
एक मानव-घर्म बनाया | किन्तु यह मूर्ख जन-समाज नहीं सुधरा | इसके 
दिमाग़ में यह बात नहीं आई कि जैसे वह स्वयं कुछ सोचता है, श्रौर लोग 
भी वेसा ही कुछ सोच सकते हैं । 

आधुनिक समय म॑ उच्चवर्गों ने जहाँ एक ओर सावभौम धर्मा को 
नियंत्रित किया, वहाँ सर्वंधम सम्मेलन भी किये, थ्रर्थात्‌ सब धर्म बने रहें । 
अब ऐसा समय आ गया है, जब एक दूसरे पर प्रह्यर नहीं करना चाहिये । 
किन्तु वह भी जन-समाज में कारगर नहीं हुआ । क्‍योंकि प्रत्येक धर्म का 
अपना एक अलग वातावरण था, प्रत्येक धर्मं की अपनी एक भिन्न भाषा 
थी, वस्त्र थे, अग-भंगिमा थी, उनमें परस्पर ऐक्य और सामंजस्य होना 
कठिन था | इस कठिनाई को दूर करने के लिये बार-बार महापुरुषों ने जन्म 
लिया और नये-नये सिद्धांतों का प्रचार किया । लोगों म॑ं भक्ति जगी । उन्होंने 
अपने पुराने विश्वासों को छोड़ा, नयों को स्वीकार किया । किन्त ऐसे लोग 
उस महापुरुष के स्वर्गवासी होते ही उसके धूल में पड़े पग-चिह्नों पर पत्थर 
की चरणपादुका बनाकर बेठ गये। जो सुधार कर गये वे तो जीवन्म्रत 
थे, पहुँचे हुए थे । जो सुधर गये वे अन्र अपनी सुधरी हुईं अवस्था कैसे स्थाग 
सकते थे ? 

पहेली उलभी हुई है। वास्तव में इस सब्रको एक दूसों दृष्टिकोण से 
देखना होगा । । 

हिमालय की चोटियों पर, विन्ध्य की कान्तार पंक्तियां तथा एकांत 
निर्जन में अनेक ऐसे व्यक्ति अनाम ही चले गये हैं. जिन्होंने अपनी इच्छाओं 
को नष्ट कर दिया था। वे समाज म॑ रह हो नहीं सके । ऐसे लोगों के लिये 
हम यही श्रद्धा काम में लाते हैं जो युद्ध के अनाम म्रत असंख्य सैनिकों 
के प्रति एक पापाण स्तंभ बनाकर दिखाया जाता है। उनके विपय में और 
अधिक कया कहा जा सकता है ? यहाँ तो हम उनसे प्रभावित हैं, उनको 
पूजते हैं, जो जल में रहकर निरन्तर मगर से बेर करते रहे | हमारा समाज 


संत क्‍यों हुए ? प्‌ 


प्रारंभ से ही कुछ अमभावपूर्ण रहा है । उसकी श्रद्धा पर तो कभी अविश्वास 
नहीं किया जा सकता क्‍योंकि धर्म की रक्षा के लिये वह अनहोने कारणों 
से अद्भुत कार्य कर चुका है जैसे मनुष्य को अछूत बनाकर रखना, और 
कालांतर में उसे इतना विश्वास दिला देना कि वह इसी तरह जिये जाये | 
उसका धर्म ही यह है । धर्म की इस व्यवस्था को बहुत से लोग ठीक मानते 
हैं | प्लेटो और अ्रस्त्‌ तक समाज में दास-प्रथा रखने के कायल थे। पर 
यह उदच्चवर्गा के दृष्टि ओशु से सोचने का परिणाम है। मध्यम मार्ग से 
सोचना भी अधिक द्वितकर नहीं होता। हमारे नाई--न्यायी बआाहाण या न्‍्यायी 
ठाकुर बनने को सदेब तत्पर रहते हैं, किन्त महतर की हजामत बनाने से 
टने का दोड़ते हैं | उनकी शत्त रहती है कि बाभन बनिये भंगी के हाथ 
का खा लें तो हम दजामत बना देंगे। महात्मा गांधी के इतने उपदेश भी 
इन पर कारगर नहीं हुए | प्रत्येक नाई प्रायः गांधीजी से भक्ति रखता है। 
किनत इसका उत्तर तलसीदास दे गये ह कि समथ को दोप नहीं होता । 


सनुष्य समर्थ क्यों होता हैं ? कौन असम होता है ! संत किसका 
प्रतिनिधित्व करते हें ! मारतीय समाज में इतने अधिक संत क्‍यों हैं ? इस 
सबका उत्तर देना अत्यंत आवश्यक है । 


समाज, सामथ्य और संत, यह तीनों शब्द एक दूसरे से मिले हुए. 
हैं. किन्‍ते इनमें पहले दो इस धरती के हैं, अंंतम उस लोक का हे, जहाँ 
हम संब्रकों अततागत्वा जाकर पहुँचना हैं| वह आता हे हमें उठाने । 
क्यों ? कभी भगवान्‌ बनकर, कभी भगवान्‌ का भेजा दूत बनकर, कभी दूत 
का भी दास बनकर, और अपना काम करके, यहाँ दुख उठाकर, 
चला जाता है। उसे हमसे प्रीत है, वद हमारे कष्टों को देख नहीं पाता उसे 
हम पर दया करना आवश्यक है। वह क्‍यों हमें इस अंधकार में डालकर 
बार-बार दरवाज़ा खोलकर बंद कर देता है, कि हम किरण को आशा में 
भठकते हैं, अ्रँघेरे म॑ एक दूधरे से टकराते हैं ? 
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इसके लिये हमें संतपरम्परा का विवेचन करना अत्यंत आ्रावश्यक 
प्रतीत होता है | परंपरा के लिये समाज का अध्ययन करना शअत्याज्य है । 


संतों की परंपरा 


आरयों से भी बहुत पहले से इस भारत में अनेक सम्यताएं पल रही 
थीं। हम उप्त समय का क्रमानुगत इतिहास उपस्थित नहीं कर सकते | किन्तु 
तत्कालीन विचारवाराश्रों का जो इंगित मिलता है वह काफ़ी प्रकाश 
डालता है | श्रायों के आगमन से नये द्वार खुलते हैं। इतिहास-ग्ह में 
हमारा प्रवेश सुलभ हो ज्ञाता है। आर्या को अनेक सभ्य जातियों के 
दशन होते हैं। उनसे संघर्ष होता है, संघर्ष में विजयी होने पर वे अपनी 
व्यवस्था सब्न पर लागू करते हैं। कालांतर में उनको यह याद नहीं रहता 
कि वे कह्टीं बाहर से आये थे क्योंकि वे यहीं जम जाते हैं | इस भारत भूमि 
को वे अपनी कहने लगते हैं | इसके बाद भी अनेक जातियाँ आयचितन 
को स्वीकार नहीं करतीं | मात्र चिंतन का प्रश्न ही नहीं उठता । चितन के 
साथ का व्यवदार उन्हें अ्रग्राह्म लगता है। परंतु दबे रहने के कारण वे 
उभर नहीं पातीं । कालांतर में उन जातियों के बढ़ते हुए. संसग से विजेता 
आरयो में अनेक ऐसी बातों का प्रवेश हो गया जिन्हें हम आये नहीं 
कह सकते | इसके बाद लगभग सइस््र वर्ष तक कोई प्रमुच विदेशी आक्रमण 
नहीं होता । कर्मकाश्ड बढ जाते हैं | बुद्ध काल आरा उपस्थित होता हे। 
जैन धर्म बढ़ता है | अहिंसा और द्विंता का द्वन्द्र चलता है। अनेक 
साम्राज्य बनते हैं। विदेशियों के आक्रमण होते हैं। हर्ष की मृत्यु के 
बाद से मुसलमानों तक कोई विशेष श्राक्रमणकारी नहीं दिखता। मुसलमानों 
की बिजय से ब्रिटिश सत्ता तक का इतिहास बहुत दुर का नहीं है । 


संतों की परम्परा ७ 


इसी दीघंकाल में जो अनेक संत मक्त उठे हैं हमें उन पर दृष्टिपात 
करना चाहिये | इसके साथ हो दो व्यक्ति और हैं - ईसा और मुहम्मद, 
जिनसे हमभारे इतिहास का संत्रंध है। राजनैतिक विजेता हमारे विषय के 
बाहर हैं क्योंकि उनका हमारे धमम से संत्रंध नहीं माना जाता | “ईश्वर के 
अपने लोग ही हमारे आलोच्य विषय हैं। अनेक राजाओं ने धर्मों का प्रसार 
किया है किन्तु हम उन पर न जाकर वस्तुतः उन्हें देखेंगे जो धर्म के 
विषय में दूसरों का मुख नहीं देखते थे, जिनके नाम पर अनेक संप्रदाय 
चल पढ़े हैं और भारत के विस्तीण' त्षेत्र पर दिखाई देते हैं । 
इन संप्रदायों की इतनी भीड़ है कि उसका संपूर्ण वर्णन करना 
अत्यंत कठिन काय है । हम इसे संक्षेप में ही देखेंगे। वाह्य के साथ 
संतों के आंतरिक रूपों को देखना भी आवश्यक है। वेदकाल में एक 
ओर ऋषि, मुनि तथा तपस्वी हैं, तो दूसरी ओर ब्रात्य | उत्तर वैदिक 
काल, सूत्रकाल में शिव के दो स्वरूपों के संत मिलते हैं। एक वे जो 
आय सामाजिक व्यवस्था में ग्राह्म थे, दूसरे वे जो ब्राह्मण धर्म से दूर 
रहते थे | तीसरे वे संत जो आगे चलकर अधघोर रूप में परिणत हो गये। 
इन्हीं के साथ ही कापालिकों, कालामुखों के आदि रूप, भूत-पिशाच की 
उपासना में सांसारिकता से ऊपर उठे हुए लोगों को गिना जा सकता 
है । इतिहास काव्यों के काल में तथा बाद में भी जब घड़दर्शन, कम- 
काण्ड का प्राबल्य हुआ यही मुख्य द्वन्द्र दिखाई देता है । गौतम बुद्ध के 
समय से, अथवा मौयं साम्राज्य के युग से एक नया रूप उपस्थित द्वोता 
है । एक और बुद्धि-प्रधान क्षेत्र के अनुयायी भिक्तु बनकर दिखाई देते 
हैं । इसी समय चारवाक का लोकामत धम उठता है | इसके साथ पाशुपत 
धर्मावलंची भिन्‍न-मिन्‍्न संप्रदाय, योग तथा अन्य विचारों का अनुगमन 
करते हुए मिलते हैं | इन्हीं पाशुपतों के अंतिम समय में कनफटे नाथ 
जोगियों के दर्शन होते हैं जो वज़यान के सिद्धों में घुल-मिल जाते हैं 
और फिर अपनी परंपरा कुछ दूर आगे तक ले जाते हैं। 


ष भारतीय चितन 


यहाँ इस्लाम के साथ-साथ श्रनेक सूफ़ी मताबलंत्री साधु आ नाते 
हैं । भारत में नि/ण ओर सगुं। परंपरा चलती है। मुगल साम्राज्य के 
अंत समय म॑ कुछ एकता और संगठन करनेवाले धर्म उठते हैं, जैसे 
सिलल इत्यादि, श्रोर अंग्रज्ञी शासन में अंग्रेज़ी पढे-लिखे गांधी जैसे 
संत, श्ररविन्द जेसे योगी हमारे सामने श्राते हैं । 

संच्षेप में यही हमारे देश की संत-परंपरा का वाह्य रेखा-चित्र है। 
इसमं आस्तिक, ना,स्तक, शुद्ध, अशुद्ध, ब्राह्मण, अव्राह्मण सभी का 
समावेश हो जाता है | 


आश्चय का विषय हे कि ये सब श्राज हिन्दू कहलाते हैं और इनके: 
मेद आज अ्रधिकांश लुप्त से द्वो गये हैं | एक तथ्य ही प्रगठ होता है कि 
परस्पर स्नेद स रहो, असत्य की ओर मत जाओ, सब मनुष्य जीवित 
रहने के अधिकारी हैँ | इन पर कोई अत्याचार नहीं करे। मनुष्य को 
सुद्च मिलना चाहिये | उसका सुख केवल बाहरी चक्रमक न होकर अंदर- 
बाहर दाना म॑ एक-सा होना चाहिये | इस सुख की कोई एक व्याख्या 
नहीं है | पर कुछ ऐता अवश्य रहा है जिसके कारण जन-समाज ने 
दा का हे । सहस्रों वर्षा से मनुष्य ने जो भय से सिर ककुकाया है वह 
इसंलिय कि उसने इन्हें मृत्युजबय कहा है--वह अवस्था जब्न मनुष्य 
मृत्यु से भय नहीं पाता | जत्र उसे लगता है कि वह सब्र दुर्गम रहस्यों को 
पार कर चुका है । जा पाना था वह तो पा लिया । अब संतार का दुख नहीं 
रहा है । हु 
तब्न संसार के दुख से मुक्ति पा जानेवाला ही जो मनुष्यता के 
तत्वावधान में अपने गुणों का वधन कर लेता है, हमार समाज म॑ पूज्य 
रहा है | उत्का कोई मत द्वो, वह कुछ भी:क्यों न कहता रहे, विरोधों के 
बावजूद यदि उसका व्यक्तित्व महान्‌ है, यदि कुछ लोग उसके पीछे चलने- 
वाले हैं, उसे इस अनेक शताब्दियों की धारा में स्वीकार कर लिया जाता 


ब्रात्य तथा आये ६. 


है | सामर्थ्य का अथ यहाँ इस प्रकार स्पष्ट हो जाता है| सामथ्य है-- 
जनमत | 


किन्तु यह सब्न किसी एक विशेष इकाई की ओर आने के प्रयत्न हैं। 
दूर हटने के जितने भी पथ हैं, संत्रीं ने उनका -विरोध किया है। इधर- 
उधर जाने की आवश्यकता कहीं नहीं है | यदि बह धारा एक नहीं है तो 
भारताय संस्कृति को समन्वय॒वाद क्‍यों कहा जाता है ! इस भूमि पर अनेक 
विश्वास, देवो, देवता जातियाँ, वर्णभेद, विदेश से आई जातियाँ, संप्रदाय, 
पूर्ण तथा अरद्ध-विश्चास, उपासना पद्धति, द्वैत, श्रद्वेत, और द्वेताद्वैत सब हैं । 
उनमें परस्पर इतना विद्वेप और घ्र॒णा रही है कि बार-बार संतों ने उसे 
मिटाने की चपष्टा को है। यह सत्य है कि वे उसे मिटाने के स्थान पर कभी- 
कभो और भी अ्रधिक उम्र कर गये। कालांतर में वे द्वेप मिटे भी तो अपने 
प्राचान स््रूपों को थोड़ा-बहुत देर-फेर करके और जेसे पगडंडियों पर 
कोई बहुत दिन नहीं चले तो उन पर घ्राम उग आये, बढ़ जाये, सारा 


बच्चों से भरा जंगल एक है दिखाई दे, कहीं से निकलने को पथ ही न 


दिखे, यही हमारे देश के इतिहास के विषय म॑ कहा जा सकता है | ऊपर 
दिये रखाचित्र को अनबन कुछ विस्तार से देखने हो आवश्यकता है । 


(३ 
ब्र/त्य तथा आय 


विद्वानों का मत है कि अत्यन्त प्राचीनकाल में वेद-विरोधी ही 
ब्रात्य थे । सामवेद में इनका उल्लेख आता है कि यह वात्यदेव पहले 
बहुत नीच थे किन्तु अथवंबेद में इनका वर्णन इस प्रकार 
आता है : 


:ह० भ्रारतीय चितन 


3» ॥ ब्रात्य आसीदीयमान एवं स प्रजापति समैरयत्‌ । 
। १४।११॥ 

सो<रज्यत ततो राजन्योडजायत ॥|८।१॥ 

स विश: सबन्धूनन्नमन्नाद्यमभ्युद्तिष्ठत्‌ ॥२॥ 

विशां च वे स सबन्धूनां चान्नस्य चान्नाद्यस्य च प्रियं 
धाम भवति य एवं वेद ॥३॥ 

स विशोडनुव्यचलत्‌ ॥६॥ १॥ 

त॑ं सभा च समितिश्च सेना च सुरा चानु व्यचलन ॥ २॥ 


अर्थात्‌ ब्रात्य अन्यों पर अपना प्रभाव डालता है | प्रजापति पर 
भी उत्तका प्रभाव चलता है | अपनी स्वतंत्र बात कहकर वह सत्र पर 
अधिकार कर लेता है। वह मनुष्य के अन्न संत्रंधी, अन्यान्य खाद्य पर 
- स्वामी बन जाता है| वह अपने जनों का प्रिय हो जाता है । सभा समिति, 
सेना, सुरा पर उसका प्रभाव गहरा हो जाता है | 


कुछ विद्वान इसका शरीर के भीतरी शासन मे अथ लगाते हैं। 
वे इन्हें आय ही मानते हैं। जो हो वरात्य वेद के विरोधी थे। ख्वतंत्र 
एक स्थान से दूसरे स्थान को अपनी बात का प्रचार करते हुए घमा 
करत थे | इनका सब आदर करते थे। 


इस समय शझ्ार्या में यह आवश्यक नहीं है कि घर बार छोड़ देने- 
वाले लोग नहीं थे। ऋषि और मुनि उन दिनों थे | वे य दे कभी घर 
में रहते थे, तो अधिकांश उनके लिये एकांत ही बताया गया हे। किन्तु 


वे वेद के विरोधी नहीं थे। समाज से उन्हें घृणा नहीं थी | किन्त वे 
उसमें लिस नहीं थे | तभी ऋषि ने ईशोपनिषद में कह्दा है: 


तदेजति तनन्‍्नैजति तदूदूरे तद्दन्तिके | तदन्तरस्य सव्बस्य 
-तदुसव्वेस्यास्य वाह्यत: ॥५॥ 


व्रात्य तथा आय ११ 


यस्मिन्‌ सव्बांणि भूतान्यात्मैवाभूद्विजानत: | तत्र को मोह: 
कः शोक एकत्वमनुपश्यत: ॥७॥ 

अर्थात्‌ वह चलता हे | बह नहीं चलता | वह दूर है। वह निकट 
है| भीतर है | सब्न में हे | बाहर है। 


जो सब्र प्राणियों को अपने में ही अपने जेसा जानता है। वहाँ मोह 
'कहाँ जहाँ समभाव से देखता है । 

अज्ञानी ही अंधतमिसत्र नामक नरक में जाते हैं। जो विद्या और 
अविद्रा को जानता है वही मोक्ष को प्र्त करता है। वे अंधकार में 
डूबे हैं जो असंभूति ( अनादि प्रकृति ) की उपासना करते हैं। उनसे 
भी अंधेरे म॑ वे हैं जो सम्मूत ( प्रकृति-जन्य-कार्यों ) की उपासना 
करते हैं | 

इससे प्रगट होता है कि ऋषि इसे छोड़ देना चाहते थे । आगे कहा 
है : जो कार्य और कारण जगत्‌ को जानता है वह जानता है, मृत्यु और 
विनाश से तरण करना । सत्य का मुख सोने के पात्र से ढका हुआ है। 
सूर्य समान तू ज्योति के पथिक, सत्यधर्म के लिये उसे खोल । 

केनोपनिषद में सांसारिकता को छोड़ने पप और भी प्रकाश डाला 
गया है । 

श्रोत्रस्य श्रोत्र मनसो मना यद्वाचों ह वाचंसउप्राणस्य प्राण: । 
चक्षुषश्चच्ु रतिमुच्य धीरा: प्र त्यास्माल्लोकादमृता भवन्ति ॥ २॥ 

कान का कान, मन का मन, वाणी का वाणी, प्राण का शण, चन्तु 
का चक्षु छोड़कर घधीर मरकर लोक से श्रमत हो जाता है। 


इस प्रकार सब्रके पीछे कुछ हे जिसे यहाँ छोड़ना आ्रावश्यक है । 
और अंत क्‍या है ! जन्म-म त्यु के बंधनों से मुक्ति । 

जो पहले से उपदेश कर गये हैं उन्होंने बताया है कि न वहाँ आँख 
पहुँचती, न वाणी, न मन, न ज्ञान, अनुभव से परे, इन्द्रियों से दूर । वह 


श्२ भारतीय चितन 


आँखों से नहीं देखा जाता, पर जिससे आँख देखती हैं, वही तो वह है।॥ 
वह बिजली की भाँति चमकता है फिर छिप जाता है। 

उसको जानने को तप करो. भूख-प्यास. शीतोष्ण सहो, वेदोक्त कार्य 
करा। बेद उसे ही फेलात हैं। जो इसे जानता है वह जन्म के बंधनों 
को काट देता है | 

स्पष्ट है कि ऋषि देह बधनों से दुखी है | शरीर को दुख देना 
ब्रावश्यक है। आनंद तो जीव को मिलता है। वह मठक रहा है। उसका 
साकार रूप मनुष्य है। वह जन्मांतर तक क्लेश भोग रहा है । 

कठ में नचिकेता मृत्यु को पहेली सुलकाने लगा। अपने दूसर 
बर में उसने पूछा--स्वर्ग में मय नहीं | वहाँ बुढ़ापा नहीं । दोनों को 
पार करके भूख-प्यास से दूर आनन्द मोगता है ? यह बताओ । 

वानप्रस्थ आश्रम सांसा रकता से दूर होकर रहने का ही नाम था। 
जोवन का एक भाग नियमित रूप से अलग रहकर व्यतीत किया 
जाता है , 

नचिकेता ने आत्मा के संत्रंघ में प्रश्न किया--यह होता हे या नहीं । 
सुख क्‍या है ? 

"या भाषा मत्यस्य यदन्‍्त केतत्सवंन्द्रियाणां जरयंति तेज: 

अपि सब जीवितमलत्पमेव तवेव बाहास्तव नृत्यगीते | २६ 

सत्र विषय नश्वर हैं। मनुध्य ज्ञर हे | इन्द्रियतज शक्ति जीवन सत्र 
अल्प हैं मृत्यु ! यह नृत्यगीत तुम्हारा ही रह | में क्‍या पाऊंगा ! मोक्ष का 
साधन संसार में नहीं है । घीर श्रेय के लिये सांसारिक प्रम को त्याग 
देता है । जो वासना से परे है, वही श्रेष्ठ है । 

न साम्पराय: प्रतिभाति बाल॑ 
प्रमाययन्त॑ वित्तमोहेन मूढम । 
अय लोको नास्ति पर इति 
मानी पुनः पुनवशमापद्यते ॥ ६।३४॥२ | 


व्रात्य तथा आये १३ 


अशानी मुक्ति के साधन में नहीं लगते । धनमोह से मूर्ख प्रमाद में 
रहते हें। यह लोक नहीं, इससे परे; बार-बार, इसे माननेवाले, वश 
में आते हैं - मृत्यु को प्राप्त होते हैं । 


“वह हष और शोक से परे है| 


न तत्र सूयोभाति न चंद्रतारक॑ नेमाविद्य तो भांति कुतो<- 
यमाग्ने: । तमेव भानन्‍त मनुभाति सब तस्य भासा सर्वोर्मिदं विभाति 
।१०४२॥ मुण्डकोपनिषद | द्वितीय । द्वितीय खर्ड। 

न वहाँ सूर्य चमकता हे, न चंद्र-तारे, विद्यत, अग्नि | उसी के 
प्रकाश से सत्र प्रकाश करत हैं, उसी से भासित हैं । 


वेद के सृष्टि-विषय के वर्णन से यह दूर नहीं है क्योंकि बहाँ भी 
अज्ञात से प्रारंभ होता हैं। किन्तु संसार को तुच्छु समझकर तप करना 
अविया में ग्रस्त लोगों के प्रति ऋषि, मुनियों का यह शोक कितना नुखर 
है। वेद, उपनिपद, वेदपूरक साहित्य, रामायण, महाभारत, वेदांत, 
पाचरात्र, सबके काल म॑ यही पकत्च मुखर दिखाई देता है | त्रार-बार 
अनेक ऋषियों का वर्णन आता है। किन्तु यह ऋषि एहिक सिद्धियों को 
भी प्राप्त करने के इच्छुक रहते थ। इन्हें एकदम क्रोध हो आता था। 
इनके परस्पर क्या भेद थे, यह जानना आज तनिक कठिन € । तपस्वों 
बरालखिल्य ऋषियों का तो ऋग्वेद में ही वर्शन मिलता है; रामायण 
के जाबालि ऋषि ने अवश्य राम से नास्तिक प्रश्न प्रछे है! किन्तु राम के 
उत्तर न दे पाने और अप्रसन्न होने पर वसिष्ठ ने समझाया है कि जाबालि 
वास्तव में चरम सत्य को पहुँच गये हैं | इन्हें अ्रत्र संसार ते पूण 
विरक्ति द्वो चुकी हे । इनके लिये कतृ तब ओर अ्रकठ त्व मे कोई भेद यही रहा 
है | इससे प्रऊय दह्वोता हे कि जाबालि भी पहुँचे हुए संतों में थे । व राग- 
द्वेप से परे हो चुके थे । जिस सब्रको ग्राय॑ बहुत गंभीर समझते थे उसे 
उन्होंने हंसकर टाल दिया था। 


रै४ भारतीय चितन 


आर्थो' की यह परंपरा हमें ऋग्वेद से प्रारंभ करके महाभारत काल 
तक ले आती है। ऋषि के कुंछु भेद इस प्रकार हैं, ऐसा प्रतीत होता 
है। कुछ सूर्य के उपासक थे । कुछ चंद्र के। कुछ आत्मा संबंधी खोजों 
में शरीर को अत्यंत कप्ट देते थे। कुछ ब्रह्मचर्य को ही सबसे अच्छा 
मानते थे | 

अग्निवंश में भ्रगु का वंश निस्संदेह देवों में पहला था, दूसरा ही 
आक्विरस बृहस्पति का विख्यात है। भ्गु का प्रत्येक काय॑ जीवन की 
एक कठोर दिनचर्या की ओर इंगित करता है | बृहस्पति प्रारंभ से ही 
आनंदवाद का प्रतीक है। अथवशण वेद जिसमे अनाय॑ जीवन का सन्रसे 
बड़ा प्रभाव है, उसका भी आज्ञिरस से ही संबन्ध जोड़ा जाता है। 
कालांतर म॑ चारवाक का अग्रगंता भी एक बृहस्पति दी कहलाता है। 
ऋषियों को प्रत्येक काल में इनसे कुछ न कुछ वाद-विवाद करना पड़ा 
था | तपोब्रल को आगे चलकर योगबत्रल से मिला दिया गया है। योग 
का अथ प्रारम्म में केवल सम्बन्ध से लिया गया है :-- 

यागे योगे तबस्तरं वाजे वाजे हवामहे | सखाय इन्द्रभूतये 
[| ऋ> वे- । १।३-। ७। 

इसीजिये समानता और सामंजस्य में ऋषि ने कहा है :-- 


सहृदयं सांसनस्यमविद्र प॑ कृणोमि व:। अन्यो अन्यममभि- 
हयेत वत्सं जातमिवाघन्या | अ> वे? ३॥ ३० ॥ १। 

हे मनुष्यो ! सह्दय रहो | एक बुद्धि रहो। घ॒णा से मुक्त रहो। 
खन्यों से घरणा नहीं करो। एक दूसरे से स्नेह करो। जैसे गाय द्वारा 
सद्यजात बछुड़ा प्यार किया जाता हे । 

संत परंपरा में प्रवाहण जेबलि का नाम लेना आवश्यक है। अन्य सहसों- 
लाखों नामों में वही एक व्यक्ति है जिसने पुनर्जन्म का दृढ़ विश्वास 
जमा दिया है । पहले सम्मवतः जीव मृत्यु के बाद अनन्त यातना पाया 


व्रात्य तथा आये श्प्‌. 


करता था | किन्तु इसके बाद वह बार-बार इसी पृथ्वी पर लोठकर आने 
लगा | यह प॒थ्वी ही रौरव हो गई | मनुष्य देह ही दण्ड प्राप्ति का रूप 
हो गया | ईश्वरजों निकट था वह दूर-दूर हो गया। 

यह वह स्वरूप है जो वेद से इधर-उधर नहीं भव्कता। सत्य तो 
वेद में पहले ही से धरा है | अब व्यक्ति की साधना की आवश्यकता है 
जो उसे पहचान ले | ब्राह्मण व्यवस्था पूर्शूूत से मान्य थी। उसमें 
कोई गड़बड़ नहीं थी | मनुष्य दुःखी था तो अपराधी ओर पापी होने 
के कारण | वह अपराध क्‍यों करता था ! क्योंकि उसमे लोभ, मोह, 
अमप इत्यादि थे | 

जन्म लेना पड़ता है। ब्रह्मचर्य, गाहंस्थ्य दोनों संसार के लिये 
आवश्यक हैं| परन्तु एक यही सत्र नहीं हे। इससे ऊपर भी कुछ है । 
अतः वानप्रस्थ और संन्यास को निर्धारणा की गई । यदि यह एक 
प्रम्गरा थो, तो यह एक विश्वास भा था। मनुष्य शताब्दियों तक इसी 
चक्र मं घूमता रहा | हमारे पास इसके साधन नहीं हैं कि इस समस्त 
काल के छाटे भेदों को आज प्रस्तुत सामग्री में से इकट्ठा कर सके | 
किन्तु संसार त्यागनेवालों की परम्परा जितनी प्राचीन थी, उतनी ही 
परिवत्त नशील भी रही होगी | 

इस समस्त धारा का सारांश निकालकर हम इस प्रकार रख 
सकते हें 7 अर 

भिद्यते हृदयग्रन्थिश्छिद्नन्ते सब संशया। 
क्ञोयंते चास्य कर्मारि। तस्मिन्‌ दृष्ठे परावरे । 

हृदय की गंथी टूट जाती हे, सारे संशय द्ूट जाते हैं। उसके कम 
भी ज्ञीण हो जाते हैं | जत्र वह उसको देख लेता है जो इन्द्रियों से नहीं 
देखा जा सकता । 

यह एकत्व की चाह ही शरीर को कष्ट देने के मूल म॑ थी । वह एकत्व 
जो पूर्ण हो । उस पूणता ने सब्यसे पहले संसार को दुख मान लिया ॥! 


१६ भारतीय चितन 


प्रोर फिर यह निरासक्त घूमनेवाले लोग अपनी बात को समाज को 
उुनाने लगे । 
९ 


भेवोपासना 


जब हम शिवोपासकों की ओर आते हैं तब भारत के बहुत प्राचीन 
“इतिहास को खोजना पड़ता है।शिव के स्थान से योग और लिंग 
सम्बंद्ध हैं । सिंधु प्रदेश की सभ्यता के खंडहरों में शिव की जो आसन- 
बद्ध समाधिस्थ मूत्ति मिली है वह इसी बात को प्रगट करती है कि उस 
'काल में ऐसे लोग हो चुके थ जो योग करते थे | योग के किसी भी रूप 
में सामाजिक व्यवहार से कुछ अलग होने की प्रवृत्ति अत्यंत आवश्यक 
है । मुनि-पत्नियों ने ही शिव की पहले अधिक चितना" की है । पुराणों 
में वर्णन है कि शिव को पहले घ्रणा की दृष्टि से देखा जाता था। 
वे नंगे रहते थे | खाद्य-अखाद्य का उनके यहाँ कोई प्रश्न नहीं था। वे 
वेद की चिंता नहीं करते थे । भस्म शरीर पर रमाते थे | अत्यंत प्राचीन 
काल से ही उनके साथ चमत्कार लगे हुए हैं। शिवलिंग के प्रति 
मुनि-पत्नियाँ जत्र आकृष्ट हुईं तब्र मुनियों ने इसका घोर विरोध किया। 
किंतु वह विरोध बहुत नहीं चल पाया । मुनि-पत्नियाँ आर्य थों, अथवा 
आयंतर, वे जिस ओर आक्ृष्ट थीं, वह पथ निस्सन्देह आय सामाजिकता 
में बहिप्कृत था । उसमे कल्याण का जो भावना बताई गई है वह आर्यो 
म॑ उतना नहीं मिलती । तथा, दक्षयज्ञ मं जो शिव तथा वीरभद्र का 
वर्णन है, वह शिव के एक और सम्प्रदाय पर प्रकाश डालता है। 
महामारत में दक्ष ने शिव की स्तुति करते हुए उनका रूप सम्मुख रखा 
है। महाभारत परवर्ची अंथ है। परन्तु योग और तप करनेवाले जो 
संसार छोड़कर श्मशान में बठते थे और जन-समात्र पर जिनका गहरा 
प्रभाव था, वह परंपरा हमे यहीं मिल जाती है | 


शिवोपासना १७ 


और भी पहले अ्रसुर जाति में जब हम इसी शिव का आदिम रूप 
देखते हैं तब टीकाकारों ने असुर की व्याख्या करते हुए कहा है कि ये लोग 
जीवन के उपरांत मृत्यु के पथ पर श्वास का निरोध जानते थे । 


प्राचीन मिश्र, बेत्रीलोनिया, समेर, तथा हिमालय की कुछ पहाड़ी 
जातियों म॑ ऐसे लोगों का इड्धित मिलता है जो तंत्रवादी थे। विद्वानों 
का मत है कि सिंधु प्रदेश के लिपि-चित्र वास्तव में प्राचीन हिंदू ग्रन्थों के 
तंत्र-चित्रों से बहुत मिलते-जुलते हैं। . 

मद्ामारत के दक्ष-यज्ञ की स्तुति में शिव और काम को एक ही बता 
दिया गया है । स्मरण रखने का विषय है कि दक्षु-यज्ञ के बाद ही शिव 
और काम का परस्पर युद्ध हुआ है जिसमें शिव को विजय हुई है । 


इस काल की उस संत परम्परा का कुछ शान हम॑ निम्नलिखित 
से होता हे जिसे अंततोगत्वा श्रार्यो ने विवश होकर बुरा कहना छोड़ 
दिया । 

“कलियुग में महादेवजी की भक्ति करना सर्वथा उचित है। उनकी 
भक्ति करने से सांसारिक भय से छुटकारा मिल जाता है । वे तीनों लोकों 
म॑ दिगम्बर और ऊध्व रेता के नाम से प्रसिद्ध हैं| उनके आधे अंग में 
पावंती स्थित है और वही कामदेव के विजयी हैं । वे श्मशान में 
भूतगणों के साथ क्रीड़ा और नुत्य करते हैं।वे कर्मों का फल नहीं 
भोगते । वे सूक्ष्म, स्थूल, अनुपम, इन्द्रियों से अग्राह्म, सगुण और निगुण 
हैं। वे सृष्टि, स्थिति और संहार करते हैं | वे तीनों काल स्वरूप और 
सबके कारण हैं। उन्होंने ररष्टि और संहार करने के लिए. लिह्गज के साथ 
भग का संयोग कर दिया है। ब्रह्मा का चिह् पद्म दे। विष्णु का चिह्न 
चक्र और महादेव का चिह्न वज् है। प्रजा शिव-पावेती का लिज्ञ और 
योनि चिह्न धारण करती है |” 


( महाभारत श्रनुशासन पर्व ) 
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नारद की इसी कथा में एक स्थान पर निम्नलिखित वणन है जो 
शैयों की चर्य्या पर भी प्रकाश डालता है; 


माता ने कहा : बेटा ! उन दुराराध्य, दुर्बोच्य, दुलेक्षय महादेव को 
मूढ़ मनुष्य नहीं जान सके । सुनो, वे अपनी इच्छा से ब्रह्मा, विष्णु, 
इन्द्र, रुद्र, आदित्य, अश्वितो कुमार, विश्वेदेवा, मनुष्य देवनारी, प्रेत, 
पिशाच, किरात, शबर, कूम, मत्स्य, शह्भ, यक्ष, राक्षस, सपं, देत्य, दानव, 
जन्तु, गर्भवासी तथा जल-जन्त, बाघ, +ह. मग, तरक्तु, रीछु, उलूक, 
कुत्ता, गीदड़ गिरगिट, हंस, कोआ, मोर, बगला, सारस, गिद्ध, चक्रवाक, 
नीलकणठ, पर्बत गाय, घोड़ा, हाथी, ऊँट, गधा और बकरी का रूप 
धारण करते हैं । 


वे कर्भा भस्माच्छादित और अधरचन्द्र से भूषित रहते हैं। वे कभी 
प्रसन्‍न होते, कमा क्रद्ध होत ओर कभी क्रीड़ा करते है व कभी साँप की 
मेखला, साँप के कडल और साँप का यजशोपवीत पहनते हैं, कभी 
साँप का चमड़ा बिछाते हैं | व कभी अपने गयणों के साथ नाचते, गाते- 
बजात और हँसते हें। व कभी उन्मत्त होकर जमुहाई लेते, इधर-उधर 
घूमत और रोते रुलाते हैं | व कभी प्रचण्ड मूरति धारण करके प्राणियों 
को डराते हुए. खिलखिलाकर हंसते हैँ, कभी जागते और कभी सोते हैं । 
व कभी दान, अहरणण योग और ध्यान करते हैं; कभी वेदी, यूप, गोष्ठ और 
अग्नि में निवास करते हैं।वे कभी खड़े बाल ओर महालिज्ञ से युक्त 
होकर नज्गजे घमत हैं, कमी विक्ृत लोचन रहते हैं, और कभी विशालाक्ष 
रहते हैं| वे कभी चक्र, कभी शूल, कमी गदा, कभी मूसल, कभी तलदार 


अर कभी पद्टिश धारण करते हैं ! 
( वही ) 
परवर्त्ती होने के कारण इसमें कितना अत्यंत प्राचीन है यह नहीं कहा 
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जा सकता । जिन वस्ठुश्रों में वे रहते हैं, उनमें अधिकांश पशुओं की 
टॉटेम जातियाँ अभी भी उपासना करतो हैं।तो क्या इसका अर्थ 
समझता जाये कि श्रार्यो के विरुद्ध इन सन्च जातियों का प्राचीन विश्वाठ 
एक हो गया था ! 

जो हो, यह नितांत असामाजिक रूप है। उस युग में ऐसे संत 
अवश्य रहे होंगे जिनके आधार पर यह वन किया गया है, क्योंकि ऐसे 
लोग बाद में थे, इसका प्रमाण है । सम्मवतः यह परवर्त्ती रूप और कुछ 
बदल चुका था। 

य सत आर्यों पर छा गये। तब शिवोपासकों में दो भेद हो गये। 
एक वे शैव जो आरयो ने मिला लिये। दूसरे वे जो नहीं मिले। अलग 
बने रहे | 

उपमन्यु को कथा से स्पष्ट होता है कि आर्यो ने ही शिव के मनुष्य 
रूप को सगण धारणा पाई, यद्यपि अनेक अनार्य चिह्न जो यहाँ की 
आर्यतर जातियों की विशेषतारँ थीं उनमें रह गईं । इस रूप में योग 
मिला। यह अद्वेत शैव का प्रारम हुआ। श्मशान इससे दूर नहीं किया 
जा सका | संसार से विराग होना चरमोह श्य हो गया । 

शड्भर ने ही पहले पागश्चभौतिक ब्रह्माएड पेदा किया | फिर जगदुत्पा- 
टक विधाता को स्थापना की । पचमद्ामूत,बुद्धि,म ',महत्तत्व महादेव से दी 
पंदा किये गय। 

संन्यास से एक और चरण बढ़कर श्रत्याश्रमी माने गये। वे परम्‌ 
पवित्र थे | अत्याश्रमी का यह शेवों का तत्कालीन रूप हमारी संत परंपरा 
की एक श्रद्वला हे जिन्हें छोड़ देने से आगे की धारा टूट जाती है । 

ये लोग कठिन तपस्या करते थे | कुछ लोग वायु भक्षण करते थे । 
कुछ लोग जल पर ही निर्वाह करते थे । कुछ लोग जप ही किया करते 
थे । योगाभ्यास बहुत महच्वपूर्ण था। कोई घुआँ ही पिया करते थे। 
सर्दी-गर्मी फेलकर शरीर को तपाया जाता था। कोई हाथों का उपयोग 
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न करके गायों के समान द्वी खाते-पीते थे। कोई चन्द्र की किरणों 
पर, कोई जल के फेन पर, कोई पीपल के पत्तों पर ही निर्वाइ करते थे। 
कोई पानी में पड़े रहते थे। कोई एक पैर पर खड़े रहते थ। कोई दिन 
भर गाने-बजाने में विभोर रहते थे । 

कथा है कि ब्रह्म देव ने यह गुद्य शात्र पदले-पहल शक्र को बताया, 
शक्र ने मृत्यु को, मृत्यु ने रुद्र को, रुद्र ने तण्डी को तण्डी ने शुक्र को, 
शुक्र ने गौतम को, गौतम ने वैवस्वत मन को, मनु ने यम को, यम ने 
नचिकेता को, नचिकेता ने मा्कण्डेय को और उन्होंने " उपमन्यु को 
बतलाया । 

महाभारत की यह परंपरा कितनी ह्वी मनगढ़न्त हो किन्तु जो नाम 
दिये गये हैं वे निस्सन्देह, जैसा कथाएँ. कहती हैं उनके अनुसार, काल- 
क्रम से दिये हुए हैं। शक्र, म्गत्यु, रुद्र, तएडी, शुक्र, गोतम, वैवस्वतमनु, 
यम, नचिकेता, मार्कण्डेय तथा उपमन्यु का वर्णन क्रमशः देवखुग, 
ऋगवेद युग, परवर्त्ती वेद काल, उपनिषद तथा पुराण युग में मिलता 
है | इससे स्पष्ट होता है कि शिव संतों की प्राचोनता कितना पीछे ले 
जानेवाली है । 

लिज्ञ की अ्रचना भी अनादि काल से बताई गई है । कुछ विद्वानों ने 
लिद्ज पूजा आयपूर्वा सभ्यता की पूरी बेल्ट में प्रचलित बताई हैँ । उस 
ओर जाने से हम उपासना ज्षेत्र में चले जायेंगे और संत परम्परा से छूट 
जायेंगे । यहाँ भी भद्रकाली, महाक्ाली तथा अ्रन्य देवताओं के साथ 
शिवलिज्ञ जुड़ा हुआ है । परवर्त्ती काल में इन सबका पल्‍ल.वत शैव-हप 
भारत में विद्यमान रहा है | इसकी जड़ इसी स्थान पर मिलनी 
अआवश्वक हे । 

शिव के इस रूप में जितना बुद्धि का क्षेत्र है, उतना ह्वी रूढि. भय 
अंधविश्वास और भक्ति का भी। आगे चलकर जात-पांत विरोधी यही 
शैवन्संत दक्षिण में महान्‌ भक्त हुए, बल्कि यह कह जा सकता हैं कि 
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संस्कृत और हिन्दी में भक्ति काव्य प्रारम्भ होने के पहले ही दक्षिण में शेव 
संत भक्ति के पथ पर चल पड़े थे | 

इनमें श्रधिकांश नीच जातियों को प्रश्रय मिलता था। 

शिव का दूसरा रूप जो आर्यों में स्वीकृत था वह अ्रधिक बुद्धिवादी 
था | यही आगे चलकर सुस्थिर योग-मत में परिवर्तित हुआ | 

शिव का चिह्न जो महामारत में वज्र कहा गया है उस पर भी 
ध्यान देना अत्यंत आवश्यक है | वज्र परवर्त्ती काल में शन्य श्रीर लिज्ञ 
का चिहद्द रहा है । 


इस प्रकार हम देखते हैं शिव के तीन प्रकार के संत हुए : 

१. वे जो श्राय सामाजिक व्यवस्था में स्वीकृत थे | अ७त दी जिनका 
चरमलक्ष्य था| व ज्ञान मार्गी थ | योग मुख्य था | 

२. वे जो श्राय सामाजिक व्यवस्था के बाहर थे। अद्वेत और योग मुख्य 
था | नीरस थ | जाति बंध॑न बिरोधी थे | 

३.वजो दूसरी श्रेणी के अ्रतिरिक्त कुछ स्त्री संत्रंध की ओर 
आाअत थे। इनमें भयानक विरक्ति थी। श्मशान साधना में लगे 
हते थ। 

इनके प्रमुश्च सतों हे अलग-अलग नाम नहीं बताए जा सकते क्योंकि 
नामों का छॉटना प्रायः असम्भव है । 

जीवन को दुखी समझकर, अपने चरम को कल्याणकारी और शिक 
समभनेवाले ये सन्‍ज मनुष्य के प्रेमी थे। पंच देबोपासना की प्राचीन 
आर्यतर प्रवृत्ति इसे श्रागे बढ़ाती थी, किंतु सांसारिकता एक जाल थी, 
एक दुःख थी। मनुष्य की शरीर को कप्ट देने की प्रवृत्ति, इन्द्रियों का 
दमन करके, चित्त को एकाग्र करने की चेष्टा इनका मुख्य कार्य था । 

श्रमादि काल से बहती यह धारा श्रत्र अपने प्राचीन स्वरूप को 
धीरे-धीरे बदल रही थी । इसका वास्तव में ग्रांतरिंक संगठन हो रहा 
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था | इनकी जीवदया का तात्पय यदि एक ओर मनुष्य की मुक्ति थी, तो 
दूसरी ओर बलिदान भा चलते थे। ब्राह्मणों का कर्म-काश्ड कभी इन्हें 
इसा।लये दोषी नहीं ठहरा सका, कितु इनके मुर्दों का खा लेने की उसने 
सदेव ही निंदा की। वह उसे श्रसहद्य था। परन्तु इनके लिए. सब्र 
अमभेद था। 


है 
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इस समय भारत भूमि में भक्ति के बीज फूटने लगे थे। पुराणों में 
इसका काफ़ी वर्णन मिलता है। महाभारत में कृष्ण ने बताया है: 
जो लोग श्रद्धा के साथ मुझमें ही मन लगाकर मेरे ही लिये कर्म 
का अ्रनुष्ठान करते हैँ वे ही, मेरे मत में श्रेष्ठ हैं। जो लोग सत्र प्राणियों 
का द्वित करते हैं, सर्वत्र समबुद्धि होकर अव्यक्त ब्रह्म का ध्यान करते हें, 
वे भी मुझे ही प्रास द्वोते हैं। उनमें विशेषता यही है कि देहाभिमानियों 
की श्रव्यक्त ब्रह्म मं निष्ठा होना श्रनायास साध्य नहीं है । जो लोग व्यक्त 
अव्यस्त भाव छोड़कर मुझकी ही सन्न अपंण कर, एकान्‍त भक्त के 
साथ मेरा ध्यान और उधाध्षना करते हैं, उन्हें में बहुत ही शीघ्र इस मृत्यु 
दूषित संसार से उबार लेता हूँ | इस कारण तुम मुझमें मन और बुद्धि 
अपंणश करके मुझे ही भजो। ऐसा करने पर निस्सन्देह शरीर त्यागन पर 
मुझम लीन द्वो जाओगे । 
वनपव॑ में एकरूप की समन्वयात्मकता देखने योग्य है -- 
यतय: “ शान्तिपरमा यतात्मानो बुभुत्सवः । 
कामक्रोघढ षमुक्ता निःसज्भा वीत कल्मषा:। 
सत्त्वस्था निरझ्कलारा नित्यमध्यात्मकोविदा:। 
मत्त: प्रादुभबन्त्येते मामेब प्रबिशन्ति च, 
यतय: शान्ति परमा यतात्मानो बुभुत्सवः । 
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कामक्रोध द षमुक्ता नि:सज्ञा वीत कल्मषा: 
सत्त्वस्था निरहड्लारा नित्ममध्यात्मकोविदा: । 
मामेब सतत विप्राश्चिन्तयन्त उपासते 
अहं सम्बत्त को वहिरहं सम्वत्त कोडनिल: | 
अहं सम्वत्त कः सूयस्त्वहं सम्बत्त कोडनलः 
तारार्पाणि ह यन्ते यान्येतानि नमस्तले | 
कामक्रोघदत्ब॒ हषख्ल भय मोह तथेव च | 
जो कुछ है वह "में? हूँ | मनुष्य ही परमात्मा दो गया | आये काल 
में यह श्रदूभुत्‌ मावना कृष्ण के ही मुँह से सुनाई देती: हे | यही नारायण 
का स्वरूप यहाँ अत्यन्त प्रभावशाली रहा। 5200. 
प्राप्ननुवन्ति बरा विप्र यत्‌ कृत्वा कम शोभनम ; 
सत्यं दानं तपश्चोग्रमहिंसा चेव जन्‍्तुषु है 
सन्यग्वेदमधीयाना यजन्ते विविधेमखे: 
शान्तात्मानो जितक्रोधा: प्राप्लुवन्ति द्विजातय: । 
यदा यदा च धमेस्य ग्लानिभवति भारत 
अभुत्थानमधमंस्य तदात्मानं सजाम्यहम्‌ । 
त्रेलोक्य नाशयाम्येकः कृतस्नं स्थावर जद्भमम्‌ 
अहं त्रिवर्त्मा विश्वात्मा सब लोक सुखावह: 
धर्म का नाश द्ोने पर परमात्मा बार-बार जन्म लेता है । हे मनुष्य ! 
निराश मत हो | संतार में विश्वास रखो । यह सत्य है कि यहाँ मुखर 
यातना है किन्तु-- 
,०----सबलोकपितामह: 
अह नारायणो नाम शद्भ्चक्र गदाधर: 
मै सन्न लोकों का निर्माता हूँ । मैं नारायण हूँ | यह परमेश्वरत्व मनुष्य 
की चरम शक्ति और व्यापकत्व हो गया। इसी त्रिलोक के नाश और 
सुजन का भार ब्रह्म के ऊपर निद्वित हो गया। 
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वेष्णव सम्प्रदाय के इस रूप के साथ ही विद्वानों का मत है कि 
परम्‌ भागवत स्वरूप मिल गया | इसमें एक प्रेम की, भक्ति की परंपरा 
भी चल पड़ी जिसने भक्ति को एक आधार दिया | ईश्वर पर मनुष्य का 
अधिकार श्रत्र कुछ अधिक हो गया | सहिष्णुता कुछ श्रधिक हो गई । 


सन्‍्तों में एक असहायत्व जाग उठा। चक्रधर का रक्षक स्वरूप 
करा गया | अन्न परम भागवत, परम वेष्णव सन्‍्तों ने कहीं-कहीं जाति 
परम्परा को भी तोड़ने की प्रवृत्ति दिखाई। परवर्त्ती काल में इन्होंने 
किरात, दूण, श्रांध्र, पुलिन्द, पुकस, श्राभीर, शुह्म इत्यादि को शुद्ध करके 
अ्रपने में मिला लिया । 

उस समय एक ओर पूर्व मीमांसा और सांख्य ईश्वर पर चुप हो गये 
थे तो दूसरी ओर बेदांत, न्याय, वैशेषिक तथा योग पंथ के लोग ईश्वर 
को मानते थे । 

सबके अनुसार जगत का मूल प्रायः वही स्वरूप है। वह एक अ्रनादि 
ख्रनंत प्रवाह हे। इसमें कभी सयोग होता है कमी वियोग होता 
है। अनेक प्रकार की क्रिया करनेवाली माया ने भवर डाल रखे हैं| और 
श्रनेक रूपो में यह प्रकृति एक परिणाम है मात्र तत्वों के मिलन से । 
जीव जड़ हे,वह चेतन भी है । कुछ भी हो प्रत्येक परिस्थिति में वह किसी 
न किसी रूप में फसा हुआ हे । 


वह ऐसे काम करता है जो निषिद्ध हैं।अज्ञान, अ्रविद्या और 
अविवेक ही उसको बाँघते हैं। मनन, तत्त्वज्ञान, चित्तशुद्धि, चित्त को 
एकाग्रता, परमात्मा का शोधन, इत्यादि से काम प्रारम्भ करना चाहिये । 
बेंद के अनसार काम करो | अपने को ब्रह्म समझो । प्रकृति और पुरुष 
क्‍या करते हूँ ? यह जानो । योग में समाधि लगाओो | 


अ्विद्या, श्राध्यात्मिक दुःख, पंचक्लेश से छूटो | स्वर्ग प्रास करो । 
ब्रह्म को पाश्रो । 
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इनके आचार्य जेमिनी, वंदब्यास, गौतम, कणाद, कपिल, पतंजलि 
हैं| निस्सन्रेह यह पटद्शन का रूप गौतम बुद्ध से पहले हो चुका है । 
पतंजलि इत्यादि बाद में हुए हैं | किंतु जिस परिपक्वावस्था का रूप है, 
उसकी एक पुरानी परंपरा मिलनी आवश्यक है। इसलिए हमने इसका 
परिचय यहीं दे देना उचित समकका है। 

स्पष्ट है कि मनुष्य की वेदना और दुःख से प्रभावित समाज में इन 
शानियों ने देह श्रौर संसार की मुक्ति *ही सबसे बड़ी चीज़ मानी है। 

बहुत से अंबन थ। मजबूरी में णहस्थ होना भी आवश्यक था। 
ब्राह्मण काफी अनभव के बाद इस परिणाम पर पहुँचे थे कि जीवन 
एक विवशता है | इसमं वही करना है, जो वेद कहें | वेद के आगे कोई 
भी श्रपठा अधिकार नहीं रखता था। 

महाभारत के अनुसार संन्यास योगी के लिए. आवश्यक है-- 

काम्ब-कर्म का त्याग संन्यास हे। सब्च कर्म फलों का त्याग ही त्याग 
है। त्याग जिविध है। यज्ञ, दान, तप का त्याग किसी तरह भी नहीं 
करना चाहिये | वे चित्त को शुद्ध करते है। आसक्ति और फल की 
इच्छा छोड़ कर कार्य करना चाहिये । अर्थात्‌ कर्ता के अभिमान को त्याग 
देना ठीक है | निय कर्मो का त्याग नहीं करना चाहिय। बह मोह के 
कारण होता है, ग्रतः तामस त्याग है । 

अत्यंत दुखद समझकर शारीरिक क्लेश और डर के कारण किये 
गय कम के त्याग को राजस कहते हैं। राजस त्यागी व्यक्ति कभी त्याग का 
फल नहीं पा सकता | आसक्ति और फल की प्रत्याशा से बचकर अवश्य 
कत्त व्य समक+र | कर्म करना सात्विक त्याग हैं। 

दहधारी पुरुष सब कर्मा का त्याग कर भी नहीं सकता । कर्म के 
त्रिंविध फल हैं: इष्ट, अ्रनिष्ठ और दृष्टानिष्ट । कमं-सिद्धि के लिए. 
तत्वनिणंय करनेवाले सांख्य शास्त्र मं शरीर, कर्त्ता, भिन्न-भिन्न इन्द्रियाँ, 
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भिन्न-भिन्न उनकी चेष्टाएँ और देव , ये पॉच सब्र कर्मों के कारण कहें 
गये हैं । 


जिसमें श्रहंकार का भाव नहीं है और जिसकी बुद्धि अलिप्त हे 
वह इन सब लोकों को मांरकर भी नहीं मारता । उसे प्राणि वध का पाप 
भी नहीं भोगना पड़ता । 

मनुष्य जिसके द्वारा सब्र व्मभिक्त प्राणियों म॑ं एक ही अविभक्त 
अव्यय भाव देखता है वह सात्विक ज्ञान है. जिसके द्वारा विभिन्न 
प्राणियों में भिन्न-भिन्न भाव दीख पड़ते हैं, वह राजस ज्ञान है | जो संपूर्ण 
सा एक ही कार्य मे संसक्त, अकारण, अल्प और तत्त्वाथंद्रीन है वह 
तामस ज्ञान है| भावी शुमभाशुम, अरथक्षय हिंसा और पौरुपष का विचार 
न करके मोह से जिस कम का आरंभ किया जाता है, वह तामस हे। 
सकाम और अहंकारी व्यक्ति के द्वारा बड़े परिश्रम से किया गया कर्म 
राजस है | कतृंत्व के अभिमान और कामना से शुन्य मनुष्य के द्वारा 
राग और द्वप छोड़कर किया गया कर्म सत्विक कहलाता है । 


जिस सुख में श्रभ्यासवश जी लग जाता है और जिसे प्राप्त करने पर 
सब प्रकार के दुःख शांत होते हैं वह त्रिविध सुख है । जो पहले तो विप 
सा किन्तु परिणाम मे अमृत सा होता हे तथा जिसके द्वारा आत्मा और 
बुद्धि की प्रसन्‍नता होती हे वही सात्विक सुख है| विपयों और इन्द्रियों 
के संयोग द्वारा जो पहले श्रमृत सा और अंत को विप सा जान पड़ता 
है, वद राजस सुख है | जो पहले भी और बाद में भी आत्मा को मोइ में 
डालता हे, तथा जो निद्रा, श्रालस्य और प्रमाद से उत्पन्न होता है वह 
'तामस सुख है । 


इन्हीं प्राकृतिक गुणों के आधार पर चातुवंण्य का कर्म बिभाग हुआ 
है| शम, दम. शौच, क्षमा, सरलता, शान, विशञान, आस्तिकता-ब्राह्मण 
के ; श्रता तेज, ध्ृति, निपुणता अनुकूलता, युद्ध, दान, स्वाभिमान--- 
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क्षत्रिय के; खेती, गो पालन, बनिज-व्यापार--वैश्य के; सेवा मात्र शूद्र के; 
स्वाभाविक कम हैं । 

जेसे आग धूएँ से आचछन्न रहती है, वैसे दी सब्च कर्म दोपों से आज्रत 
हैं। दोषयुक्त होने पर भी अपने स्वाभाविक कर्म को न छोड़ो । श्रनासक्त. 
जितेन्द्रिय, स्पृद्याशन्य व्यक्ति संन्यास द्वार सत्र कर्मी! की निवृत्तिरूप 
सत्वशुद्धि पाते हैं | 


७१... 


बुद्धि विशुद्ध करो। घय्य द्वारा संयत करो। शब्दादि विषयों के 
भोग को त्यागकर राग द्वेंष रहित बनो। इल्का ग्राह्दारा तथा एकांत 
उचित है | मन, वाणी, और काया की वृत्तियों को संयत करके वैराग्य 
का आश्रय और ध्यान तथा योग का अ्रभ्यास करो | अहंकार, बल. दर्प. 
काम, क्रोध, सज्गञ, संचय, ममता, अशान्त भाव, शोक, लोभ सत्रका त्याग 
करो । वही अपनी भक्ति के प्रभाव से मेरे (भगवान के ) स्वरूप को 
आर सर्वव्यापी भाव को ज्ञानकर अन्त में मुझ्ी में लीन हो जाता है । 

कोई किसी का नहीं है| यह केवल एक जाल है। बंधन हे | मनुष्य 
भगवान का थ्ाश्रय लेकर कर्मो' का अनुष्ठान करते हुए भगवद्‌ कृपा के 
बल से मोक्षपद को प्राप्त होता दे । 


दर 


भिक्षु ( बौद्ध ) पूवेचत्तों तथा परवर्त्ती 


उस समय एक व्यक्ति एक दिन आलारकालाम नामक दार्शनिक 
के पास गया | किंतु उसका मन नद्ीं भरा । वह उदक रामपुत्त के निकट 
गया । श्रश्वघोष ने लिखा है कि वे सांख्यमत को माननेवाले थे। यह 
युवक सब्को छोड़कर चला गया | उसने भीषण तपस्या की। अंत में 
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एक दिन उसे बोधि प्रास हुई श्रौर वह सिद्धार्थ तब्न बुद्ध के नाम से 
त्रिख्यात हो गया । ' 
ब्राह्मणों के भीषण कम-काण्ड से जब यज्ञ वेदियों पर रक्त की नदियाँ 
बहने लगी थीं, अहंकार सब्च पर छा गया था । योग की विधियों से बुद्ध 
का काम नहीं चला । उन्होंने बृद्ध की जर्जर देह, रोगी की यातना, मृत 
के लिये शोक, तथा सन्यासी के संसार त्याग को देखकर मन के ह्ाह्यकार 
को दबाने म॑ असम होकर अपने घर को छोड़ दिया था | 
उपनिषद के ब्रह्म को बौद्ध मत म॑ छोड़ दिया गया। गौतम ने 
महाशून्य को ओर देखकर कहा था: उधर न देखो । उसे नहीं जानते तो 
उस विषय से कुछु बनता ब्रिगड़ता भी नहीं | जिस गाँव को जा नहीं 
सकते, उसका मार्ग पूछुकर क्‍या मिलेगा ! सभी अ्रपने-अपने श्रलग 
मार्ग बतात हैं। 
दुःख ही तो सबसे बड़ा सत्य है। चराचर. स्थावर, जंगम सत्र घूम 
रहे दईं। 
बुद्ध न सत्र कुछ छोड़ दिया । वेद की तो स्वीकार ही नहीं किया। 
इंश्वर की असिद्धि, तदनंतर नास्तिकता तक पहुँची हुई सत परंपरा ने 
अभी तक असला तथ्य को खोजकर भी उसे अधिक मुखर नहीं किया 
था | बुद्ध ने भी उसी तथ्य को दंढदु लिया फितु दूसरे ही रूप से 
उपध्यित किया | 
बुद्ध न चार आय सत्यां को शिक्षा दी-- 
दुःख सत्य है। दुःख का समुदाय सत्य है। दुःख का निरोध तथा 
दुःख निरोधगार्मी मार्ग सत्य हैं । 
जन्म भी दुःख है, बुढ़ापा भी दुःख है | मुत्यु, शोक, रुदन, मन की 
खिल्नता, हेरानगी दु.ख हें । 
दुःख का हेतु तृष्णा, काम हैं। 
तृष्णा का निरोध दुःख का निरोध हे। 
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शान--प्रश्ा, सदाचार--शील, योग-- समाधि से वह मागं प्राप्त 
होता है जो द:ख का निरोध मार्ग है | 


इस संसार म॑ अति पर चलने से कोई लाभ नहीं होता। इसीलिये 
बुद्ध ने मध्यमार्ग का अनुसरण किया। काया को इतना कष्ट देने से 
क्या मिलता है ? फिर जो कुछ विलास है, पसमें मी मनुष्य इन्द्रियों का 
दास हो जाता है। वह रति का परिणाम भीषण दुःख भेलता है। रागादि 
से द्वेष की उत्पत्ति होती है। 


पुनजन्म के विषय में कुछ बौद्धों की उलभी .हुईं सी कल्पना है। 
जैसे दीपक से दीपक जलता है वैसे द्दी पुनर्जन्म होता है। क्रिया संघद 
ही अंततोगत्वा व्यापार सघद को जन्म देता है। यह परंपरा से एक भेद 
था, कित परलोक आखिर स्वीकार ही कर लिया गया था। यही वस्तु 
थी जिसके कारण बौद्धमत मौतिकवाद में परिणत होने से बच गया । 

ब्राह्मण व्यवस्था का विरोध इसलिये हां नहीं किया गया कि ढिसा 
थी, वरन्‌ ब्राह्मण दंभ ही सब्र से बड़ी चीज़ थी, जिसने बुद्ध का हृदय 
उधर से फेर दिया | संघ बन गये | भिन्तनु संसार छोड़कर रहने लगे | 
उनमें पहले कम से कम चीज़े आवश्यकता के रूप म॑ स्वीकार की गई | 
पेदल चलना पड़ता था | 

समानता की पुकार से धीरे-घोरे स्लरियाँ भी इस ओर आइषध्ट 
हुई । उन्हें भी पिता, पति, पुत्र की आजा मिल जाने पर संघों में लिया 
जाने लगा। दास, सैनिक, ऋणी सबने संघ में आना चाहा, पर स्वामी, 
राजा, धनिक ने इसका विरोध किया । बुद्ध ने इसे भी टाल दिया | जात- 
पाँत का अधन तोड़ दिया गया । 


ज्ञान ही सब कुछ है, बुद्ध ने कहा | ज्ञान के पथ पर चलो। ज्ञान 
से दी बंधन धीरे-धीरे कट जाते हैं| यदि किसी भी बात को अंतिम सत्य 
मान लिया जाये, तो उससे मनुष्य की जिज्ञासा को तृप्ति कहाँ होती है ! 
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प्रत्येक वस्तु संसार म॑ं बदल रही है। एक भी ऋण कोई नहीं रुकता | 
इसीसे किसी का भी वह रूप स्थायी नहीं है जो सदा समझा जाता दै। 

आत्मा कहाँ है! कार्य व्यापार से बद्ध जो कुछ है वह सदेव 
अभय है । 

रूप अनात्मा है; वेदना अनात्मा है, संज्ञा, सस्कार, विश्ञान सारे 
धर्म अनात्मा हैं| 

जन्म सच बदल रहा है तनत्न यहाँ किसी को नित्य नहीं कह सकते। 

शील, दया, करुणा, अद्विसा, संयम के बिना मनुष्य का कोई पथ 
नहीं है | वह व्यथे हं। कष्ट उठा रहा है। 

इस प्रकार यह स्पष्ट हो जाता है कि बुद्ध ने आधारस्वरूप मूल पर 
ही उँगली रखी था। उन्होंने अभौतिक अनात्म को जन्म दिया। यह 
वास्तव में एक अत्यंत आगे बढ़ी अ्रवस्था थी । 

ईश्वर कोई नहीं है । उसके विषय में सब लोग अपनी-अपनी धारणाएँ 
लिये फिरते हैँ | किसी ने उसे देखा नहीं हैं । उसके नाम पर ही बहुत 
सी रूद्ियाँ हैं। जैसे अंधों की पाँति एक दूसरे से जुड़ी हो, पहिलेवाला 
भी नहीं देखता, बीचवाला भी नहीं देखता, पीछुवाला भी नहीं देखता। 

हम मैंने अव्याकृत कहा, क्‍योंकि यह सार्थक नहीं, भिक्तु चर्य्या के 
लिये उपयोगी नहीं; न यह निवंद, वैराग्य, निरोध--शान्ति परमज्ञान, 
निर्वाण के लिये आवश्यक हैं। इसलिये बुद्ध ने लोक, जीव शरीर की 
एकता, निर्वाणु के बाद की अवस्था को अकथनीय कहा | 

कोई सर्वज्ञ नहा । जो यह दावा करता है वह भ्रूठ बोलता है। वे 
यथा4ं में विश्वास करते थे | 

ऐसा श्रमण ब्राह्मण नहीं है जो एक ही बार सत्र जानेगा, सब देखेगा, 
सवशज्ञ सवंदर्शी होगा। 

सत्र कुछ एक प्रवाद के समान बह रहा है। इसमे से विच्छेद ही 
निर्वाण है | पुराने तेल-बत्ती या ईंधन के जल चुकने तथा नये की 
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प्रामदनी न होने से जैसे दीपक या अग्नि बुक जाती हैं, चित्त मलों के क्षीण 
रीने पर यह श्रावागमन नष्ट हो जाता है | 
निर्वाण बुझ जाना हे | 
बुद्ध जितना आगे ले गये, उतनी ही उनके पथ में इधर-उधर 
उतरने की राहें रह गई । 
यह हीनयान कालांतर में महायान में परिवत्तित हो गया | 
अब जो निर्वाण पहले बहुत कठिन था वह सब्यको बॉझ जाने लगा 
था | वाहन पर चढ़ना प्रारंभ हो गया। संयम द्वट गया। उस समय 
प्रहुत सी जातियाँ बाहर से आ गई । उत्तर से यक्षवाद का विलासी प्रभाव 
उड़ा जो सिद्धि के चमत्कार लेकर आ गया। बौद्धों म॑ अनेक प्रकार के 
टाश निक हुए. | क्‍या बात थी ? कहाँ जा पहुँची ! 
इसी परंपरा में हम देखते हैं यंत्रयान के बाद वज्र्यान घुस आया । 
कालांतर में बुद॒ तथागत हो गये और गुद्यक शास्त्र के साथ 
थ्रा गये | 
महादूभुतेषु धर्मषु आकाश सहृशेषु च 
निर्विकल्पेषु श्रद्धंपु संवृत्तिस्तु प्रगीयते । 
शून्य जब सत्ता मान लिया गया तब उसकी ओर अधिकतम आसक्ति 
होने लगी | शून्य आराकाश था। वह स्वच्छु था; शअ्नाविल् | उसमे 
राग द्वेष उठते थे और मिलकर लय हो जाते थे। वह एक सीमाहीन 
विराट प्रसार था, जिसने मनुष्य के हृदय को अपनी ओर वेग से आकर्षित 
करना प्रारंभ किया | 
अनादिनिधनंशान्तं भावाभावक्षयं विभुम 
शून्यताकरुणा भिन्न बोधिचित्तसिति स्मृतम्‌ 
शून्यता के साथ दूसरी वस्तु जो उसपर श्रभेन्न हो गई वह मनुष्य 
को करुणा थी | संसार में लोग दुखी हैँ क्‍योंकि यहाँ द्वेष और घृणा की 
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प्रचंड ललकार सुनाई देती हे | करुणा में न केवल दुःख की सतत रहने- 
वाली सत्ता की स्वीकृति थी वरन्‌ एक आत्मसंतोष भी था | 
त्वं वज्नाचित्त भुवने'वर सत्त्वधातों 
त्रायाहि मां रतिमनोञ्ञ महाथ कामे : 
कामाहि मां जनक सरक्तव महाग्रबन्धा ' 
यदीच्छसे. जीवितं मंजुनाथ : 
त्वं वश्बोकाय बहुसस्‍्त्व भ्रियाहु चक्र 
बुद्धाथे बोधि परमा्थ हितानुदर्शी 
रागेण राग समय मम कामयस्व 
यदीच्छसे जीवितं॑ मंजुनाथ : 
त्व॑ं वजवाच सकलस्य हितानुकम्पी 
लोकार्थ काये करणे सद संप्रक्ृत : 
कामाहि. मां सुरतचरय समन्तभद्र 
यदीच्छसे जीवितं मंजुनाथ : 
त्व॑ बद्चओकाय समयाग्र महा हिताथ 
संबुद्धवंशतिलक: समतानुकम्पी 
कामाहि मां गुणनिधि बहुरत्नभूतम्‌ 
यदीच्छसे. जीवित॑ मंजुनाथ : 
साधक की इस प्रार्थना में अपने राग द्वेष, के अर रिक्त दूसरों के 
सुख की बहुत अधिक चिता हे। कथा है कि ब्ोधसित्व ने निर्वाणु ठुकरा 
दिया था क्योंकि संसार बंधन में पड़ा हुआ था । 
यह एक विस्मय का विषय है कि इस व्यक्ति सुख की चरम चर्म 
सुख तृप्ति होने के बआवजूद साभक की दृष्टि से यह अश्रभी ओमकल नहीं 
हो सका था कि उसका एक सामाजिक पक्ष भी है । 
बज्यान ने जात-पाँत को अत्यंत उच्छुद्धलता से ठोकर दी | इसके 
अधिकांश संत उन जातियों के लोग थे जो निस्संदेद आहझयण व्यवस्था के 


भिक्ु ( बौद्ध ) पू्वंवर्ती तथा परवर्ती ३३ 


अनुसार अ्रत्यंत नीच गिने जाते थे, जिन्हें उस व्यवस्था में कोई अधिकार 
नहीं थे । 


शूज्यता दुल्हिन है । इसकी छाया ही इसका वर है। बिना वर के 
दुल्दिन मत के समान है | यदि वधू अलग कर दी जाये तो दूल्हा 
बंधनों में पड़ जाता है । इसलिये दोनों भयभीत होकर अपने गुरु के 
पास गये और गुरु ने दयालु होने के कारण उन्हें एक स्नेह दिया-- 
जो सहज था, जो अनादि अनंत हे। वही सदोदित सवंभावस्वभाव 
निःस्वभाव है | 


प्रतिबिब विभ॑ पश्यन्‌ जगत्‌ शुद्धमनाविलम्‌ 
मायापुरुववत्‌ सब कुर्यांदनुपलम्भतः । 
यह सारा संसार एक छाया है। इसे वास्तविकता मान लेना एक 
भूल है । 
यः प्रत्ययेैजोयति सह्मजातो 
न तस्य उत्पाद स्वभावतोउस्ति। 
यः प्रत्ययाधीन स शून्य उक्त: 
यः शून्यतां जानति सोडप्रमत्तः 
जो शूल्यता को जानता है वही वास्तव में पहुँचा हुआ है। उसका 
प्रमाद नष्ट हो चुका है । 


न मन्त्रजापो, न तपो, न होमो 
न माण्डलेयं न च मण्डल च। 
स मन्त्रजाप: स तप: स॒ होम: 
तनन्‍्माण्डलेयं तन्मण्डलं च। 
इसीलिये चरमावस्था में परमाथ दृष्टिकोण से यदि देखा जाये तो 
किसी की मी आवश्यकता नहीं हे | पर जैसे मूत्तिपूजा ध्यान के लिये 
आवश्यक हे संसार में इस सबकी भी आवश्यकता होती ही हे। 
डे 
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शून्यता कृपयाबेक्यं विधेयं न स्वकल्पत: 
शून्यताया: श्रकाशस्य॒प्रकृत्यायुगनद्धता । 
युग नद्ध ! स्त्री पुर की नग्नावस्था में संभोग रत काया - यहीं 
बजत्रयान की समस्त रूपरेखा का एक संक्षिप्त सारांश है | 
चीन में भी यह परम्परा फेली। मेरा अ्रपना विचार है कि यह वास्तव 
में उत्तर पूर्व से हा इस देश में आकर फेली | पहाड़ो जातियों की पुरानी 
यक्षु परम्परा. जहाँ स्त्रो-पुरुष अब भो मेंदानों से अधिक स्वतंत्र हैं, वहीं से 
यह आकर यहाँ पनप गई और उत्तर दक्षिण पूर्व पश्चिम में व्याप्त हो गई | 
उपासना होने लगी | 
प्रज्ञापारमिता सेव्यासव्वंथा मुक्ति कांज्षिमि: 
परमार्थे स्थिता शुद्धा संवृत्या तनुधारिणी 
ललनारूपमास्थाय.. सब्वत्रेब व्यवस्थिता 
ब्राह्मगादिकुलोत्पन्नान मुद्रांवे अन्त्योदभवान 
जनयित्री स्वसारं च स्वपुत्री भागिनेयकाम 
कामयन्‌ तत्त्वयागेन लघु सिध्येत्‌ साधक: 
प्रशापारमिता की उपासना' के रूप मे यह स्पष्ट था कि वह परमार्थ 
के लिये थी | यहाँ माता, भगिनी स्वीकृत हुईं | यह सब बुद्ध की परम्परा 
में थे। अपने विश्वासों में अनन्यरत यह सिद्ध बहु दुःख राशि को 
नष्ट करने में लगे थे | 


अतश्च नात: परमस्ति किख्ित्‌ 
निमित्त भूत बहुदुःख राशे: 
अनंत सोख्योदय हेतुभूत॑ 
मुमुक्षवों नास्ति ततः पर च। 
अशेष दुःख क्षय बद्ध कक्ते: 
सम्बुद्ध सत्सोम्यमवाप्तुकाम: 
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चित्त' स्थिरीकृत्य विचारये यत्नात 
तस्य स्वभाव: क्रियतां स्वभाव: 
मुक्ति आवश्यक थी । और उसके लिये किसी भी श्रवस्था में चित्त 
को स्थिर करना आवश्यक था | 
ख्रियंसवेकुलोत्पन्नां पूजयेद्‌ वजाधारिणीम । 
स्त्रियों के लिये अ्रत्यंत श्रासक्ति से द्वार खोल दिया गया । प्रत्येक 
र्री, माता हो, भगिनी हो स्वीकृत थी | उसके बिना साधना अ्रसं भव हो 
गई | मद्य, मांस, मुद्रा, मेधुन तथा मीन, यह पंचमकार आवश्यक हो गये । 
उत्पादूयामि परम वर बोधि चित्त निमन्त्र यामि बहु सव्बेसस्वान 
इष्टां चरिष्ये बरबोधिचारिकां बुद्धोभवेयं जगतोहिताय । 
किंतु साधक संसार का भला करना किर भी नहीं भूले | उन्हें संसार 
के कष्टों ने द्रवित किया था। श्रासक्ति थी, पर उसी से निवृतक्ति खोजी 
जा रही थी । तंत्र, मंत्र, तथा बहु देवताओं की पूजा होने लगी। आज 
उनमें से बहुत से देवता मर गये हैं । 


अनेन चाहं कुशलेन कमंणा 
' भवेय बुद्धो न चिरेण लोके 
देशेय धर्म जगतो  हिताय 
मोचेय सत्तवान्‌ बहुदु:ख पीड़ितान । 


इस प्रकार बहुदुःख पीड़ितों को मोचन दिलाने वज््यानी युग 
नद्धावस्था में ड्रब गये । 


५ 
जेन श्रावक तथा लोकायत 


तीर्थड््‌रों में महाबीर पहले-पहल नहीं थे। जैन पुस्तकों और 
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परम्पराओं से शात होता है कि उनके पीछे एक पुरानी पृष्ठ भूमि थी। 
यह याद रखना आवश्यक दे कि जेन «विचारधारा गगणतंत्रों के क्रोड़ में 
फली-फूली थी | जैनों की एक समय ब्राक्षणों से जबर्दस्त लाग डाट 
थी । जैनों को वास्तव में सांड्य और बुद्ध के बीच में रखना ठीक होगा । 
जैन आत्मा को मानते हैं। परमात्मा का कतंत्व नहीं मानते । 

महाकवि दण्डी ने जैनों की दिनचर्य्या का मज़ाक उड़ाया है कि 
वे हाथों से सिर के तथा काँख के बाल नोंच डालते हैं । जीव-हिंसा 
न हो, इसलिये पानी छानकर पीते हैं| यह भी एक सत्य है कि बुद्ध 
आर महावीर दोनों क्षत्रिय थे । इन्होंने ब्राह्मणों के कमंकार्ड की हत्याश्रों के 
विरुद्ध अर्दिसा को बहुत फैलाया; इसमें व्यंग्य यह कि जीव-दया के हामी 
ब्राह्मण तो हत्या करते थे, और जिन क्षत्रियों को हत्या कंरने का अधिकार 
था, वे अहिंसा फेला रहे थे । 

यह तो सत्य है कि ईश्वर नहीं है; किन्तु मनुष्य इस पृथ्वी पर अ्रनेक 
पाप करता है| भव एक कान्तार हे । दुःख है । इसमें जेन ही सबसे ठीक 
रास्ते पर हैं-. 

अइ सयपा वियपा वाधम्मि अपब्बे सुतो विपावरया । 
न चलन्ति सुद्धधमार धन्ना किविपावपव्वेसु । 

जैन विरोधी का तो दर्शन भी नहीं करना चाहिये | क्षमा करो, दया 
करो, किसी को दुःख न दो | इद्वियों पर विजय प्राप्त करो | स्त्री को बहुत 
दूर रखो । रागद्वेष से परे हो जाओ और--- 


तिहुअण जण मरंतं दठूण निअन्तिजेन अप्पाणं। 
विरमंतिन पावा उधिद्धी धिठत्तणं ताणम । 
कृषि और व्यापारादि नरक में ले जाते हैं, ये कर्म ! इन्हें तो मृत्यु 
पय्यंत यदि दुःख ही दुःख मिलते रहें तो भी नहीं करना चाहिये। अपने 
आपको पहले सांसारिक जालों से दूर करके निर्मल कर लो । इसके 
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लिये ज्ञान ही तुम्हारी सहायता कर सकता है और कुछ नहीं | योग शान 
को एकाप्र करता है। अनेक भवान्तर में शरीर उत्पन्न हुआ है। श्रात्मा 
बार-बार भटक रही है | उसके कर्मों का कहीं अ्रंत ही नहीं है| वह क्यों 
अवरुद्ध है ? क्‍यों मुक्त नहीं होता ? 

छोड़ दो यह जंजाल | दिगम्बर रहो | किसी प्रकार का भी आवरण .: 
नहीं चाहिये | सयम से रहो। कठोर तप करो | ऐसा कि वासना की 
जड़ें जल जायें | नाक और मुँह से भी कीड़ों की हत्या न करो, मांस न 
खाओ | संभव हे वे उड़कर तुम्हारे भीतर पहुँच जायें | और भी खाना 
आदि न पकाओ । भिक्षा प्राप्त करो और रहो । भिक्षा की इस परम्परा 
को जैनों ने वैसा ही स्वीकार कर लिया जैसा अन्य संत किया करते थे। 
वास्तव में यह काया ही नरक है : 


माणुसु देहु होइ घिणि विद्वलु | सि/ हि श्ििवद्धउ हडडह पोडलु 
चलु कुजतु मायमठ कहे डठ | मलहो पुन्जु किमि-कीडहु सूडउ 
इगंध रुहीरामिस भंडठ | चम्म रुक्खु दुग्गँध करडउ। 
मानुस देह घृुशित है। सिर तो हडडी की पोटली समझनी चाहिये ! 
सड़ता हुआ माया भरा कचरा । मल का पुन्ज। चर्म वृक्ष | आँत की 
पोटली पक्षियों का भोजन है। घर से निकाल कर श्मशान में इस देइ 
को फेंक दिया जाता है | इन्द्र-धनुष के समान इसका अ्रस्थिर स्वभाव दै | 
जिस प्रकार बिजली चमकती है, इसके भीतर ज्ञणिक भाव उठते हैं। 
सुन्दर लगनेवाले गजगामी चरण, वे सुरत के प्रिय सुहावनेनितंत्र 
वह नाभि प्रदेश, वह क्श उदर, वे यौवन के आलिंगन, सुन्दर मुख अधरबिंब, 
दोनों नयन, चिकुरभार, वे गाढ़ालिगन ये बद्ध होनेवाले स्तन, सन्न में कीड़े 
पड़ जाते हैं, सड़ जाते हैं, भरते हैं, खाल खिंच जाती है, पीच पड़ जाती 
है, भयानक द्ोता है उनका अत | 


गर्भ में रहकर हे मनुष्य तू रघिर जल पीता है। एक-एक मास करके 
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उस कुरूपावस्था में भीतर अवरुद्ध सा बद रहता है । क्‍यों नहीं तू स्वतत्र 
होता |! इस भाव संसार में भ्रमण करता हुआ्ा तू नहीं थकता | मूर्ख ! 
ईश्वर को मत द्ढ़ | यह आवागमन दुःख तेरा ही अपना है । चारों ओर 
संसार घूम रहा हे। श्राते हैं, जाते हैं, मर जाते हैं | रुदन, संताप, मृत्यु, 
हाष्टाकार, भ्रमण, और साथ हो सुरत, मोदन, इसी कारण तो तीनों लोक 
में अशांति हे | 
बार-बार रूपांतर धरकर यहाँ जन्म-मरण की परम्परा खेल रददी हे । 
तू किसका भाई, बाप, संबंधी हे ? वह किसकी माँ, अहिन, पत्नी, पुत्री हे ! 
स्वप्न से मोह न कर | जिन वचन अंकुश हैं, उन पर ध्यान दो | श्रन्यथा 
मनुष्य को मनुष्य ही खा जायेगा | 
संसार तुच्छु है | प्रणित है। जो संसार का उपसंहार करता हे, वह 
जैसे काले भुजंग से छूट जाता हे । 
तहों जहि जहि कहिमि दिद्ठि रभइ। 
तहि तहि णंं भइहय पहट्ट - भमइ । 
जहाँ-जहाँ दृष्टि जाती है वहाँ मानों वह एक भयानक भयावत्त में 
पड़कर डोल उठती हे । यहाँ कहीं नरक का सा दृश्य हे | कहीं क्षय हो 
रहा है | कोई सत्र प्रकार के मांस खा रहा है | सचमुच इस संसार में 
सुख नहीं हे | जलविंदु के समान ही यह जीवित समझा जाये तो ठीक 
हे। कहाँ हे घर, परिजन, बंधुजन, मा-बाप, छितकारी, पुत्र, मित्र, 
घरनी, भाई, सहोदर, बहिन । स्नेह त्याग दो। गव॑ खंडित करो। 
मोह से मनुष्य रति में बँधता है। दुनिया में जीते में कोई किसी का 
सहारा नहीं हे | सब यहीं धरे रह जायेंगे | एक श्रकेले भव-समुद्र में घूमना 
पढ़ता है | श्रकेले दी दुःख-सुख भोगने पढ़ते हैं| श्रकेले ही बंध हैं। 
अकेले ही मोक्ष मिलता हे | 
एक्कट्दी" जे पाउ एक्कहो जे धम्मु। 
एक्कहों जे मरणु एक्कहों जे जम्म। 
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कर्मकांड व्यथ है । ब्राह्मण कूठ कहता है। परमात्मा कुछ नहीं 
करता | तुम स्वयं अपने बंधन तोड़ो | यदि मनुष्य के कर्मों का फल 
नहीं, तो संसार में इतना भेदभाव क्‍यों है? धर्म हो तो ऋद्धि-वृद्धि 
होती है | पाप हो तो नर दरिद्र रहता है। एक ओर राज्य करता है, 
ठाठ पाता है, सुख पाता हे, दूसरी ओर नरक यातना अंधापन, बहिरापन. 
ज्रादि मिलते हैं | किसे दर्पण बनायें ? जहाँ अपना प्रतित्रित्र नहीं दीखता ! 
तंत्र-मंत्र व्यथ हैं। 
संसार भमंतहु कवरु सोक्खु | असुहावउ पावइ विविह दुक्‍्ख | 
णरयाल इ (नरकालय) णाणा णारणहि | चिर कियहिं शिहम्मक्‍़ 
( नष्ट ) बइरणहिं 
संसार भ्रमण में कया सुख है ? यहाँ नरक से भी अधिक यातना 
है। इसलिये घर-वास में न जाओ यह दुष्कृत वांस है--- 
पासु कपंते मंडियड अविचल णवि संदेह । 
इसी समय भारत की एक ओर धारा हमें दिखाई देती है। कुछ 
लोग प्रश्न कर सकते हैं कि इनको सन्तों में क्‍यों स्‍थान टिया गया । इस 
प्रश्न का उत्तर स्वयं पुराणकार दे गये हैं जिन्होंने इसी संप्रदाय के 
अचाय्य को मदर्ष कहकर स्वीकार कर लिया था । यह भी एक तरीके से 
जीवन को सुखी बनाने का प्रयत्न था। कोई राजा या तलवार का अधिकार 
नहीं था | ऊपर जातब्वालि और बृहस्पति का वर्णन किया जा चुका दे। 
निस्संदेह यह बृहदस्यति कोई दूसरे ही होंगे। किन्तु इनकी वाणी फूट पड़ी-- 
यावज्जीवे त्सुखं जीवेन्नास्ति मृत्युरगोचर: । 
भस्मीभूतस्य देहस्य. पुनरागसमन॑ कुतः। 
अर्थात्‌ जब तक जिये तब तक सुख से जिये | मृत्यु से अगोचर कुछ 
भी नहीं है | जो देह भस्म हो गई. उसका इस संसार में फिर से आगमन 
कैसे हो सकता हे | चारवाक कहते हैं : 
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अगिरुष्णो जलं शीत शीतस्पशस्तथाडनिल: 
केनेदं चित्रितं तस्मात्सभाबात्तद्‌ ठयत्रस्थिति: । 
न स्वगे। नाउपवगों वा नैवबात्मा पारलौकिक: 
नेब वर्णाश्रमादीनां क्रियाश्व फल दायिका:। 


अ्रग्नि ऊष्ण है. घल शीत हे । हवा का स्पशं ठंडा है। कोई इनका 
कर्ता नहीं | स्वभाव से ही ये ऐसे हैं, यही इनकी व्यवस्थिति है । स्वर्ग 
नरक, आत्मा, परलोक, वर्णाश्रम आदि क्रियाओं की फलदायिकता कोई 
कुछ नहीं हे | सब भ्ूठ हे । 
पशुश्चेन्निहत: रबगे ज्योतिष्टो मे गमिष्यति 
स्वपिता यजमानेन ततन्न कस्मान्न हिस्यते। 
सतानपि जन्‍्तूनां श्राद्ध चेतृप्ति कारणम्‌ 
गच्छतामिह्‌ जन्तूनां व्यथे पाथेय कल्पनम्‌ । 
यदि यश म॑ मरा पशु स्वर्ग जाये, तो यजमान अपने पिता की हत्या 
क्यों नहीं करता ? यदि श्राद्ध में भोजन से पितर तृप्त हों तो यात्री भोजन 
क्‍यों करे ? कोई बेठकर खा लिया क( | उसका पेट भर जायेगा । 
स्वगेस्थिता यदि ठप्ति गच्छेयुस्तत्र दानतः 
प्रसादस्यो परिस्थानामत्र कस्मान्न दीयते। 
यावज्जीवेत्सुखं जीवेद॒णं कृत्वा छत पिवेत्‌ 
भस्मीभूतस्य देहस्य पुनरागसन॑ कुत:ः 
दान यदि ऊप< उठकर स्वर्गस्थितों में पहुँचे, तो नीचे के घर में 
दान प्रसाद से ऊपरवालों को क्‍यों नहीं मिल जाता ? जत्र तक जिये सुख 
से जिये। कर्जा लेकर भी मदिरा पिये अश्रथवा घी पिये। भस्म होने पर 
कौन लौटता है ? 
यदि गच्छेत्पर॑ लोक देहादेव विनिर्गेत: 
कस्माद्भध यो न चायाति वन्धुस्नेह. समाकुल: 
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ततश्च जीवनोपायो ब्राह्मणैर्विहितरित्वह । 
सतानां प्र त कायाणि न त्वन्यद्विय्यते कचित्‌ । 
त्रयो वेदस्यकत्तोरों भण्डधूत्त निशाचरा: 
जफेरी तुफरी त्यादि पण्डितानां बच; स्मृतम्‌। 
देह से निकल अन्य लोक जाने पर भला, बन्धु स्नेह से आकुल होकर 
जीव फिर क्‍यों नहीं लौटता ? यह तो ब्राह्मणों ने खाने-कमाने का डौल' 
किया है । मत के प्रेत कारय साधन हैं | और कुछ भी नहीं है । वेदों के 
बनानेवालों के लिये तीन शब्द हें--भरण्ड, धूत्त, निशाचर | जफरी 
तुफरी ब्राह्मण पंडितों के धूत्तता के शब्द हें । 
चारवाक से मिलते-जुलते ही आकाणक भी कहे जाते हैं ! 
इस सिद्धांत में एक उछु्डलता फेलाने की शक्ति थी तो समाज को 
उलट-पुलट कर देने की भी | इसमें दुःखी को सुख के प्रयत्न की भी आशा 
थी. और सबल के दुर्बल को बुरी तरह कुचल देने की भी | 
प्रश्न उठता है कि पुराणकारों ने चारवाक की महानता केसे स्वीकार 
की | वेसे तो इसका सरल उत्तर है कि पुराणकार ने जनमत देखकर काम 
किया है | सब विष्नेश्वर गणेश अपनी प्रथम पूजा मनवाकर ही रहे । 
परन्तु चारवाक के साथ एक और बात भी थी । 


देह दुःख का डरा था | संसार दुःख का डेरा था | मनुष्य आपत्तिपूर्ण 
था । सब कहते थे, दह छोड, संसार छोड़ो। आपत्ति छोड़ो इसके 
अतिरिक्त भी कुछ हे | चारवाक कहते थे--यह तो होना द्वी हे | जो कुछ 
ड्ा-बहुत है यहाँ भोग लो। फिर कौन जाने, क्या होगा क्‍या नहीं : 
किसने देखा | चारवाक का भौतिकवाद संसार जाल से दूर नहीं है। 
बाकी सत्र भी जाल ही है। कोई कुछ कहता है कोई कुछ | किसकी मानी 
जाये | ऋण करके मी मस्त क्यों न रहा जाये ! देह नश्वर है तो वह तो 
नश्वर हे । क्‍या किया जाये ! 


इ४२ भारतीय चिंतन 


मनुष्य का दुःख ही सबसे बड़ा कारण है जिसके कारण चारवाक ने 
इतनी बड़ी बात इतनी कटुता के साथ कह डाली | मारिश चारवाक ने 
अपना एक नया पथ बनाया था | उसे कुछ भी अन्य नहीं दीखता था । 
न योग, न तप न दीक्षा, न वेश | धर्म और अधर्म ही, पुनर्ज॑न्म, संस्कार 
हो मनुष्य को बांधे हुए थे। जिस प्रकार श्रव तक मनुष्य के बंधन संसार, 
देह, थे, उत्ती प्रकार चारवाक ने भी मूलतः वही सिद्ध किया | यह सच 
हे कि दुःख है| पर सुख को ही उस में से झटककर खोजकर निकालो | 

चारवाक ने यह बधन तोड़े क्योंकि उसे संसार और देह की रक्षा 
करनी थी । चारवाक पूरी भारतीय संस्कृति में एक द्वी प्रमुख व्यक्ति हे, 
जिसने दुःखी और त्रस्त मनुष्य के लिये दुःख निवारण का सीधा रास्ता 
बताया इसके पीछे जनमत चल पड़ा तभी इसका मत का नाम लोकायत 
रखा गया। 

इन्हीं चारवाफ के अनुयायियों ने आनंदोत्सव प्रारम किया जिसका 
परिणाम श्राज होली के रूप मे मिलता है, जिसे कालांतर में मुख्यतया 
शूद्रों का त्यौहार मानकर स्वीकार कर लिया गया। यह लोकायत अपने 
समय में एक बहुत बड़ी शक्ति थी। इनका प्रभाव अन्य सम्प्रदायों पर 
भी पड़ा | आगे चलकर जो एक अनेक सम्प्रदायों की खिचड़ी सी दिखाई 
देती हे, उसका कारण यही हे कि विलास, श्रनात्म, भौतिकवाद, 
क्शणिकवाद, ब्राह्मण विरोध, खंडनात्मकता नास्तिकवाद तथा देहवाद, 
यह सत्र अलग-अलग श्रन्य कई सम्पदायों में एऋ-एक करके ब#ठ गये | 
बिसमें जो भी विशेषता थी, उसने इनका वही पक्ष श्रपने भीतर बढ़ा 
लिया और लोकायत सम्प्रदाय धीरे-धीरे बट गया। शनेः-शनैः उसका 
वाह्य अ्श्तित्व आँखों के सामने से उठ गया । 

चारवाक देखने पर समस्त संत-परंपरा में सच्ससे श्रलग दिखाई देते 
हैं। वास्तव भें वे एक पुरानी धारा के पूण बिकास हैं | एक समय पर 
एक क्षेत्र म॑ विकास कर लेने पर वह धारा बैठ गई | बौद्ध और जैन जिस 
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प्रकार सांख्य संतों से आगे थे, वैसे दी लोकायत और भी आगे बढ़ 
आये । 


अं 


पाशुपत धम तथा ब्राह्मण धर्म 


पाशुपत घम के विषय में अधिक नहीं मिलता ' यह लोग शि+ 
को पति मानते थे और जीव को पशु | शिव पशुओं के पति हैं। वे ही 
उसे इस संसार के भयानक बन्धनों से छुटकारा देते हैं। अन्यथा वह 
विचारा बंधा हुआ भटकता फिरता है। ऊपर शिव के उपासकों का 
वर्णन किया जा चुका हे। पाशुपत के संत उसी परम्परा के लोग थे | 
लकुलीश भी इसी सम्प्रदाथ के निकटस्थ माने जाते हैं । पाशुपत वैदिक, 
तांत्रिक और मिश्र तीन प्रकार के होते थे यह ऊपर के वर्णन में इम 
इज्लित कर चुके हैं । 

यह लोग बड़े-बड़े अजीब काम करते थे | स्त्री को देखकर काम 
चेष्टा करना, लेंगड़ाकर चलना, कुछ ऐसा काम करना जिससे इन्हें 
पागल समझभा जाये यही इनका ध्येय था। इसका कारण था कि इन्हें 
मत्त हो जाना चाहिये, संसार को भूल जाना चाहिये। शिव सत्र बंधनों 
के परे हें । ब तो स्वर्य श्मशान में रहते हैं | श्मशान में रहने का अर्थ 
है अपनी चित्तवृत्ति की समस्त रागात्मिक वृत्ति का दहन कर देना। 
इसलिये जो उनकी भक्ति करता है उसे भी उसी पथ पर चलना 
चाहिये । 

ईसा की दसवीं शताब्दी में यह धर्म संप्रदाय समाप्त हो गया अपने 
समय में इसके अ्रनुयायी न केवल भारत में बरन्‌ फ़ारस तक व्याप्त थे। 
पाशुपत धर्म को एकांगी रूप में देखना अनुचित होगा। वास्तव में यह 
समय बड़ा श्रदूभुत था । इस समय कई शैव संत दिखाई देते हैं | उनमें 
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से कुछ बौद्धों से भी मिल गये हैं। कुछ ब्राह्मणों पर भी उनका प्रभाव 
छा गया है | ऊपर वज््यान का वर्णन किया जा चुका है। प्राचीन यक्ष 
जाति के ।वलासी जीवन ने उत्तर से जो फिर से द्वार खुला पाकर आक्रमण 


किया, विदेशी जातियों के आगमन से मिलकर वह शैव और बौद्ध 
जीवन पर समा गया | 


अ्रघोर जीवन से विरक्त भक्ष्याभक्ष्य खाकर रहा करते थे । उनके 
लिये कोई कैसी भी मर्य्यादा नहीं थी। इसी प्रकार नर-बलि देनेवाले 
काला मुख तथा कापालिक, भैरवी पूजक, नाथ संप्रदाय की पुरानी परम्परा 
के संत तथा कौलमार्गी छा गये थे। इनके श्रतिरिक्त बहुत ही स्पष्ट रूप 
से सौर, गाणपत्य तथा अन्य परम्पराश्रों के भी उल्लेख मिलते हैं। वश्रयान 
अर सहजयान में जहाँ एक ओर शून्य और संभोग था, महासुख था, 
वही इस शक्ति मार्ग में मी था । किन्तु मुख्य स्त्री पूजा दी थी। वज़््यान 
में तंत्र-मन्त्र था, सहजयान उसका विरोधी था । बीच का यह शक्ति मार्ग 
एक सामझस्य था। इनमें योग तथा कुछ-कुछ प्राणायाम और कुणडलिनी 
शान का भी प्रयोग था। वास्तव में हम इन्हें और सब्न छोड़कर तंत्र के 
माननेवाले सत कह सकते हें। 

शिव और पार्वती की संसार को मुक्त करने की जो बातचीत है, 
क्रियाविधि हे वही इनका अपार प्रसार हे | इनमें एक पूरा का पूरा 
समुदाय चीनक्रम कहलाता था। उस म॑ अनेक छोटे-छोटे उपभेद थे । 
ये ब्राह्मणों के घोर बिरोधी थे | एक शिव निरंजन सत्ता को मानते थे। 
दाशेनिक रूप से यद्यपि शंकर से बहुत दूर न थे, परन्तु शक्ति से द्टी 
संसार चलता था | भग-पूजा इनका मुख्य ध्येय था। इस परम आसक्ति 
के पीछे एक विराद मातृरूप की व्यंजना थी, यद्यपि अभिधा में कुल 
योगिनियों से संभोग सुख हो इनका व्यवहार था। इन संतों की अ्रवस्था 
समसे बिना परवर्त्ती संतों की पृष्ठ भूमि नहीं मिल पाती । यहाँ शिव थे, 
पर शून्य थे। शक्ति द्दी सबसे बड़ी थो। उसी की उपासना श्सलिये 
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अत्यंत श्रावश्यक थी । कौल साधकों ने भी प्रार्थना की है कि यह संसार 
किसी प्रकार सुखी हो जाये । साधन है। वह एकमात्र हे शक्ति को प्रसन्न 
करना | अ्रसंख्य देवियाँ पैदा हो गई! । इस समय हमें दिखाई देता है : 


वामे रामा रमणकुशला दक्षिणे पान पात्र 
मध्येन्यस्तं मरीच सहितं शूकरस्योष्णमांसम्‌ 
स्कन्धे वीणा ललित सुभगा सद्गुरूनां प्रपंचः 
कोलो धमे: परम गहिनो योगिनीनामप्यगम्यः | 


बाई ओर युवती सत्री हो, जो संभोग करने में कुशल हो, और 
दाँय हाथ में शराब का प्यालाहो। सामने दोनों के बीच में गममागर्म 
सूअर का मधालेदार मांस रखा हो । कंधे पर वीणा लटक रही .हो, सुन्दर 
सुभग । सद्गुरु का प्रपश्च हे । यह कौल धर्म दे । परम गहन है। योगी भी 
इसे सरलता से नह्टीं पा सकते, उनके लिये भी श्रगम्य हे । 


. आसत्ति और मस्ती के इस पक्ष से जिज्ञासओं को उमर खैयाम से 
तुलना करनी चाहिये । उमर खेयाम कच्चा निकलेगा | त्रिपुर सुन्दरी की 
उपासना में लोग खो गये । इस काल को सक्तेप में इस प्रकार लिखा जा 
सकता है : भग-पूजा,श्मशान-साधना,मंत्र, तंत्र, इत्यादि के साथ शिव बनने 
का प्रयत्न हुआ क्योंकि सब्र कुछ संसार में व्यर्थ था। माया के जाल से 
कैसे छूटा जाये ? नह्ाना व्यथ, ध्यान व्यर्थ, वेद, जाति, कर्म, परलोक सब 
व्यर्थ । बार-बार जन्म क्यों होता है ? मुक्ति तो शक्ति की साधना से 
मिलती है । शिव देता है जो शक्ति के साथ है। भूत, डामर, भैरवी 
सबकी पूजा हुई | स्ली को एक ओर आनंद माना गया, दूसरी ओर उसे 
चिता समभा गया । वासना क्‍यों हे? क्‍योंकि चित्त नहीं मानता | चित्त 
क्यों नहीं मानता ? क्‍योंकि वीर्य्य उच्छुछ्ल हो उठता है। स्त्री की भग 
एक अग्नि है। उसमें उसे स्वाह्य कर[दो । जिस प्रकार श्रग्नि सत्र शुद्ध कर 
देती हे, स्त्री भी सब्न शुद्ध कर देती हे । 


४६ भारतीय चितन 


न व्याधिने च बै सृत्युने शत्रूणां भयं कचित्‌ 

पूर्णरूप: शिवः प्रोकत: शिव एक न संशय: 

को वा देह: कस्य देह: सुख दुःखं'न कस्य च 

को जात: को म्रतो देवि सब ब्रह्म स्वरूपकम । 
तथा -- 
दुलेभं सब तन्‍्त्रेषु शाम्भंतत्‌ प्रकीत्तितम्‌ 
कोलावधूतमार्गेषु तीथे यात्रां न च ब्रजेत्‌ 
तीथीटनं च सन्‍्यासं ब्रतधारणमेव च 
उपवासं मुण्डन च सवंथा परिवजेयेत्‌ | 
यथा नारी पितुगोत्रात्‌ पत्युगेत्रं समाश्रयेत्‌ । 
शऔर-- ' 

गत॑ शूद्र॒स्य शूद्र॒त्वं, गता विप्रस्य विप्रता। 

मा मर अर आल जाति भेदो न वियते। 

इस प्रकार स्पष्ट होता है कि इस प्रवृत्ति और श्रासक्ति का मूल प्राय: 

संसार की श्राग से कुलसने पर सूभी हुई यातना है। जो है सो ब्रह्मस्वरूप 
है | क्‍यों अपने को अलग-अलग गिनत हो | किसी की कोई जाति नहीं 
है | कौल होने पर सब बदल जाता है जेसे स्री विवाह के बाद पिता का 
गोत्र छोड़कर पति का गोत्र ग्रहण कर लेती है। इस सब में एक भयानकता 
हे, एक उलभा हुआ रहस्य हे | किन्तु इसका वाह्यरूप नितांत सीधा है-- 


पंचमकार, रजस्वला स्री के रज और कुल स्त्री की पूजा करो। स्वयं 
वामा होकर पराशक्ति की पूजा करो | 

न दिशाकाल का नियम है, न तिथि का। निमय॑ ही नहीं है । जिसके 
लिये-जन्म-मृत्यु का भेद नहीं उसके लिये क्‍या शुद्ध क्‍या अ्रशुद्ध £ 

किचत्‌ शिष्ट: कचिद्‌ श्रष्ट: कचित्‌ भूतपिशाचवत्‌ 

नानावेश धरा कोल: विचरन्ति महीतले 
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कद मे चन्दनेडभिन्न मित्रें शत्रो तथा प्रिये 

श्मशाने भवने देवि तथेव काख़ने ठणे 

न भेदो यस्य देवेशि स कौल: परिकीर्तित: । 

जिसे कोई भेद नहीं हो वही कौल हे | वह कैस। भी रूप धारण कर सकता 

है । शिव कहते हैं-. 

मेैथुनेन महायागी मम तुल्यों न संशय: | 

मैथुन करने स महायोगी मेरे बराबर हो जाता है। 

दूर स देखने पर यह भयानक जघन्य रूप भी पास से अद्वेत का रूप 
है | इसकी आ्रास.क्त एसी है जैस मनुष्य शुद्ध होने के लिये चिता की 
लपटों में जा बेठा था | सत्र स विस्मय का बात है कि आगे चलकर इस 
सम्प्रदाय के लाग भा बद सम्मत बनने का प्रयत्न करने लगे । शिव के 
ब्रन्य भा अनेक सम्प्रदाय थे, उनमं स ओऔरां की भाँति कालांतर में 
वीरशेव सम्4दाय भी लुप्त हो गया । 

बसव नामक संत ने लिक्ञायतों की परम्परा चलाई जो अ्रब भी है। 
यह सदा लिज्ग धारण करते हैं। शिव के उपासक हैं | गुरुभक्ति अट्ूट है | 
छुआहछूत के तथा ब्राह्मण के घोर विरोधी हैं। 

योगवासिष्ठ का एक विस्तृत क्षेत्र तेयार होने लगा था। 

यह वह समय था जब्च शंकराचार्य जैसे ब्रह्म को ही सत्य तथा 
जगतमिध्या माननेवाले संत के दशन होते हैं। बौद्धों का शून्यवाद 
प्रायः जैसा का तेसा ही समता गया । प्राचीन काल से जो वेदांत, उपनिषद्‌ 
आर वेद के दाशनिक तत्त्व बिखरे पड़े थे, शंकर ने उन्हें एकत्र कर 
दिया । उपनिषद काल में भी मुन सगुण से निगु ण॒पर पहुँच चुके थे। 
उनमें एक रहस्य की भावना थी। बोौढद्धों ने शून्य लिया था, रहस्य छोड़ 
दिया था | शंकर ने शून्य लिया और ब्रह्म भी लिया। शून्य को जो बोद्ों ने 
एक सत्ता मान लिया था। शंकर ने उसको आगे बढ़ाया । यहाँ हमने 
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शंकर के दाशंनिक पक्ष को कुछ भलक दी है। किन्तु शंकर का संत 

रूप निम्नलिखित से स्पष्ट हो जाता है : 
मूढ नहीहि धनागमतृष्णा ,कुरुतनु बुद्ध मनसि विठृष्णाम्‌ 
यल्लभसे निज कमेपात्त , वित्त तेन विनोदय चित्तम्‌ । 
का तब कान्‍्ता करते पुत्र: संसारोडयमतीब विचित्र: 
कस्य त्वं वा कुत आयातस्तत्त्वं चिन्तय तदिदं श्रात : । 
मा कुरु धन जन यौवन गब हरहि निमेसात्‌ काल: स्म्‌ 
मायामपमिदमखिलं हित्वा ब्रह्मपदं प्रविशाशु विदित्वा । 
नलिनीद लगत जलमतितरलं , तद्जीवन मतिशमचपलम्‌ 
विद्धि व्याधि व्याल ग्रस्तं लोक शोक हतमख्व्व समस्तम्‌ 
यावज्जननं तावन्मरणुं तावज्जननि जठ रे शयनम्‌ 
इति संसारे स्फुटतर दोष: कथमिह मानव तव संतोष: ॥ 
दिन यामिन्यौ सायं प्रात: शिशिर वसन्‍्तो पुनरायातः । 
काल: क्रीडति गच्छ॒त्यायुस्तदपि न मुख्बत्याशावायु: ॥ 

अज्भञ गलितं पलितं मुण्ड 
. दन्तविहीनम्‌ जात॑ तुण्डम्‌ 
कर धृत कम्पित शोभित दण्ड 
तद॒पि न मुख़त्याशाभडण्म । 

सुर मन्दिर तरू मूल निवासा : शया भूतलमजिनंवास: 
सब परियग्रह भोग त्याग : कस्य सुखं न करोति विराग: 
शत्रो मित्रे पुत्रे बन्चो, मा करु यत्नं विग्नह सन्धों 
भवसमचित्त: सबेतन्र त्वं वाजच्छस्यचिराद्‌ यदि विष्णुत्वम्‌ । 
अष्ट कुलाचलसप्त समुद्रा ब्रह्म पुरंदर दिनकर रुद्रा: 
न त्वं नाहं नायं लोकस्तद्पि किमर्थे क्रियते शोक: ॥ 
त्वयि सयि चान्यतेको विष्णुव्येथ कुप्यसि मरयसहिष्णु: । 
सब पश्यात्मन्यात्मानं सर्वतोत्सज भेद ज्ञानं ॥ 
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बालस्तावत्‌ क्रीडासक्तस्तरुणस्तावत्‌ तरुणीरक्त:। 
वृद्धस्तावच्चिन्तामग्न: परमे ब्रह्मणि कोडपि न लग्नः ॥ 
अर्थमनथ भावय नित्यं नास्ति ततः सुखलेश: सत्यम्‌ 
पुत्रादपि धनभाजां भीति: सबत्रेसा कथिता नीति: । 
यावद्वित्तोणजेन शक्तः 
तावजन्निजपरिवारो रक्त: 
तदनु च जरया जज्जर देहे 
वात्तों कोउपि न प्रच्छति गेहे । 
काम क्रोधं लोभं मोहं त्यक्त्‌वात्मानं पश्यतु कोडहय्‌ 
आत्मज्ञान विहीना मूढास्ते पच्यन्ते नरक निगूढाः । 
तत््वं चिन्तय सततं चित्त 
परिहर चिन्तां नश्वर वित्त 
चक्णमिह सज्जनसंगति रेका 
भवति भवाणवतरणे नोका । 
ससार की वेदना को देख विचलित होनेवाले किसी भी वचन के 
समान इस विवरण में एक हृदय को हिला देनेवाली भय की भावना है। 
शूत्य की सत्ता ही ब्रह्म हुईं, पर नीचे का भी सब शूज्य बन गया। ब्रह्म के 
बिना कुछ नहीं | वह निगु ण अतीत है । उसकी यह सब माया हो गई । 
सारांश कह्दा जा सकता है कि शंकर ने पुकार-पुकारकर कहा--धन के 
पीछे न दौड़ो | तृष्णा छोड़ा। जो अपने कर्म से धन मिले, बस उसी में 
संतोष कर लो | पिता कौन हे, माठा पुत्र कोई नहीं। यह संसार बड़ा 
विचित्र है | तू कौन हे ? कहाँ से आया है ? घन जन यौवन का गवे न 
कर | काल इस सबन्नको एक निमेष में हर लेता है | इस समस्त संसार को 
मायामय समभो | ब्रह्मपद में ही ध्यान लगाओ | जिस प्रकार कमल दल 
पर जल शअ्रत्यंत तरल हिलता रहता है उसी प्रकार जीवन भी शञ्रत्यंत 
चपल है| कितनी बीमारियाँ किसी कठिनाइयाँ घेरे हुई हैं| सारा लोक 
हा 
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शोक से हत है| जैसे संध्या में श्रेघेत कुक आने पर कमलों की भीर 
मुरका जाती है, जैसे खड़ी खेती तुषारपात से मुरका जाती है, उसी 
प्रकार समस्त संसार को दुःखों ने मार दिया है | जब तक जन्म लेना है, 
तभी तक मरना भी है | जन्म और मृत्यु के चक्र में घूमने के कारण 
ही तुमे बार-बार माता के गर्भ में सोना पड़ता है। क्‍या तू उस गन्दगी 
में सोने से नहीं घत्रराता ! इतने बिखरे हुए; दोषों में घिरे हुए मनुष्य 
तेरा संतोष कहाँ है ? 

समय भाग रहा है| दिन आता है रात आती है। सायं प्रातः इसी 
प्रकार चले जा रहे हैं| शिशिर के जाने पर फिर बसंत आता है | बसंत 
के बाद फिर शिशिर आता है] काल क्रीड़ा कर रहा है। आयु निकली 
जा रही है। फिर भी तू आशा को नहीं छोड़ता | 

उपनिषद्‌ और बुद्ध को जिध्ष यातना ने व्याकुल कर दिया था वही 
शंकर को भी विहल कर देती है | 

अड्ठ गल जाते हैं | सिर के बाल पक जाते हैं | दाँत द्ूय जाते हैं । 
हाथ में डंडा हिलता रहा है।फिर भी आशा का पात्र नहीं छोड़ता । 
काँपते हुए द्वाथ से उसे पकड़कर तृष्णा की भीख माँगता है। 

अब शंकर ने इस भयावह संसार से मुक्ति का पथ ढेँढ़ा है। पहली 
बात कि सच छोड़ दो |. 

देवता का मंदिर हो । पेड़ के. नीचे पड़े रहो | उसकी शीतल छाया 
महलों और कुटियों की दारुण वेदना से कहीं अच्छी है । जमीन पर 
सोझो । मर्ग-चम पहनो । सब प्रकार के बंधन और भोग त्याग दो | 

इत्यलम्‌ | शंकर की वेदना का स्वरूप हमने देखा | वही आधार 
भूत मानव का दुःख है | शरीर की यातना से मुक्ति का पथ ढ्व ढ़ा गया है । 


जैसे संघ शक्ति का. प्रारंभ बुद्ध ने किया था, उसी प्रकार शंकर ने 
भी मठ बनाकर अपने अ्रनुयायियों को स्थापित क्रिया | 
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कर्मों के कारण मनुष्य भठकता है। कर्म के बंधनों से छूटो । माया 
में आदमी फस जाता है। माया को कोई भी समझ नहीं पाता ! बह 
अतिवचनीया हे | ब्रह्म सबसे परे हे | वह कुछ नहीं करता । 


नास्तिकबाद, क्षणिकवाद, सच ही तो शंकर ने दूसरे ढंग से स्वीकार 
कर लिया । ब्रह्म भी हुआ तो सबसे परे। शंकर का इसी लिये विरोध किया 
गया । परन्तु भेद था बीच के ईश्वर को मानने से बात बन गई | ब्राह्मण 
कमंकांड घुस आया | शंकर ने इसे श्रनजाने ही सफल बनाया । आर्य॑त्व 
के मोह ने पांचरात्र का विरोध किया | लेकिन उपनिषद्‌ के ब्रह्म का 
स्वरूप शेव अश्रद्वेत से मिल गया था । 


भारत के दाशंनिकों की विशेषता है कि उनमें केवल एक विचार- 


धारा नहीं मिलती | मिलती हे तो कम | सब्न कुछ मिला देने का एक 
सामंजस्य सदेब होता है । 


रामानुज का प्रादुर्भाव इस बात को समझा देगा। विशेषता है कि 
वेदसम्मत समस्त यह संप्रदाय-वल्लभाचार्य्य. निम्ब्रार्काचाय्य तथा श्रन्य 
सब्र दक्षिण से ही निकले और उत्तर भारत पर दबदबे से छा गये | 

दाश्शनिक पक्ष में विशिष्टाद्वेत, द्वेताद्देत इत्यादि का स्वरूप मुखर 
हुआ्रा किंतु वाह्मय रूप में निम्नलिखित बातों का प्रभुत्व रहा | 

दक्षिण में ईसाई धर्म और इस्लाम ने यह प्रमाव डाला कि 
मनष्य मनुष्य से प्रेम करे तथा दूसरे, ईश्वर के सामने सत्र बराबर हैं। 
रामानज ने इसे स्वीकार किया। वेदसंमत बने रहे, पर माया के स्थान 
पर लीला आई । अन् परमात्मा से मनष्य का सीधा संबंध हो गया । 
कर्मकाण्ड की हिंसा और भयानकता, वेदों की उन्नत गरेमा का भय, 
बौद्धों के छ्णिकवाद का चक्र, उपनिषद्‌ का रहस्यवाद, जैनों का तप और 
शरीर को कष्ट देने की प्रवृत्ति, शंकर का प्रकांड पांडित्य और नीरसता, 
योग की उच्च दाशनिकता, भागवत संप्रदाय परकोया प्रोम की सरसता में 
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पवित्रता का अ्रभाव, सबन्न रामानुज ने दूर कर दिये। पांचरात्र फिर 
स्वीकार कंर लिया गया। 

राम की सगुण मूर्ति फिर श्रा गई। प्राचीन विष्णु को पांचरात्र 
उपासनावाली मूत्तियों के सामने अब वेद सम्मतों को सिर भुकाने में 
कोई बंधन नहीं रहे | 

ताम्रवर्णी तीर पर भागवत बनने लगा, पढ़ा जाने लगा। उसके 
भक्ति रस को फिर नारद की प्राचीन परम्परा ने जाग्रत किया । और 
कृष्ण पुरुष हो गया | जीव इतना तनन्‍्मय हो चला कि धीरे-धीरे सखी 
संप्रदाय के पुरुष-धंत स्री बनकर रहने लगे। भागवत ने सबके लिये 
द्वार खोल दिया | 

आर्येतर शैव श्रद्वेत ने दाशनिकता के गगन को शआआच्ड्ादित कर 
लिया, और वैष्णव भक्ति ने सब्रको एक दूसरे से मिला दिया । 

मनुष्य ब्राह्मणवाद में एक सरसता खोजने लगा क्‍योंकि संसार दु.खी 
था । अपने को पूरी तरह से न्यौछावर कर देने की परम्परा चल पड़ी -- 


अहं भक्तिरेति ख्याता इमो मे तनयो मतो। 
ज्ञान वैराग्यनामानो कालयोगेन जजरो | 

में भक्ति हूँ | ज्ञान वैराग्य मेरे दोनों पुत्र जजेर हैं । 
यत्फलं नास्ति तपसा न योगेन समाधिना । 
तत्फलं॑ लभते सम्यक्कल्लो केशव कीत्त नात्‌ ॥ 
एकाकारं कलि इष्टवा सारवत्सारनीरसम्‌ | 
विष्णु रात: स्थापितवान्कलिजानां सुखाय च ॥ 
कुकमांचकुरणात्सार: सबतो निर्गेतोडघुना। 
पदाथों: संस्थिता भूमो बीज हीनास्तुषा यथा ।॥ 
विप्र भांगवती वातो गेहे गेहे जने जने। 
कारिता कशणलोभेन कथासारस्ततो गतः॥ 
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अत्युग्रभूरिकमोणो नास्तिका रौरवा जना: | 
तेडपि तिष्ठंति तीर्थेषु तीथेसारस्ततों गतः॥ 
काम क्रोधमहालोभ तृष्णाव्याकुल चेतस: । 
तेडपि तिष्ठंति तपसि तपस्सारस्ततोगत: ॥ 
मनसश्चाजयाल्लोभाद्ध' भात्पाखंड संश्रयात्‌ | 
शाख्रानभ्यसनाच्चेव दान योग फल गतम्‌ ॥ 
पंडितास्तु कलत्रेण रमंते महिषा इव। 
पुत्रेस्‍्यात्पादने दक्षा अदक्षा मुक्तिसाधने | 
जो फल तपस्या, योग, समाधि, यज्ञ, दान से नहीं होता, वह कलि में 
केवल हरिकीतंन से मिलता है। कलियुग में इसीसे भक्ति का स्थापन 
हुआ | आगे लोलुप, कामी, क्रोधी, नास्तिक, पाखंडी तथा मुक्ति से दूर 
ब्राह्मणों की घोर निंदा की गई है । 
यह भक्ति सतयुग से द्वापर तक आनंद से ज्ञान वेराग्य के साथ 
रही । पर अ्रब क्षय को प्राप्त हुईं। जप, तप, ब्रत, नियम. दान, पुण्य, 
वेद, ज्ञान, कोई भी ईश्वर को तेरे समान नहीं जीत सकता । 
इस प्रकार सब्र जंजालों को छोड़ने का आदेश दिया गया | शुद्ध 
भी महान्‌ भक्त माने गये | दक्षिण के आलवारों में शूद्र मी थे। उन्हें 
वेद का अधिकार न था, पर भक्ति का था । जब पेयालवार का तेज देख 
ब्राह्मण वेद पढ़ना भूल गये, तब्र उन्होंने चावल तोड़कर दिखाया और 
ब्राह्यण फिर पढ़ने लगे-..नीवार शूकां.. ...... 


९ 
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वज़्यान का व्यापक प्रभाव बहुत महत्वपूर्ण है। इसके .सिद्धों ने 
समाज को दूसरे ह्वी रूप में लिया । उन्होंने व््री के प्रति. अपनी ममता को- 


है भारतीय चिंतन 


ही सर्वश्र & माना । बौद्धमत अपने पतन के अंतिम समय में बिल्कुल 
अद्भ त्‌ हो चुका था | उसमें बुद्ध की पूजा थी अवश्य, किन्तु यह केवल 
मूत्तिपूजा थी | इनके दाशंनिक तथ्यों को छोड़कर देखा जाये तो इनका 
रागात्मक पक्ष अपने व्यक्ति सुख में एक ओर ब्राह्मयगसमाज के खंडन में 
लगा था तो दूघरी ओर स्त्री से संभोग करने में । 

इन सिद्धों के साथ अनेक चमत्कारों की ऊकिंवदंतियाँ जुड़ी हुई हैं। 
उनमें कितना सत्य है यह आन नहीं जाना जा सकता, किंतु उनका 
प्रभाव समाज पर गहरा था | समाज पक्ष में हम देखते हैं कि सिद्ध एकांत 
जीवन व्यतीत करते थे। कुछ सिद्धों का जीवन बौद्ध विहारों में व्यतीत 
होता था, कुछ नालंद आदि विश्वविद्यालयों में थे | श्रधिकांश शक्ति पूजा 
करते थे । वे रहस्य भरी ऐसी बातें कह देते थे जिनका श्र्थ निकाल लेना 
जन-समाज के लिये एक कठिन काम था। आत्म संत्रेदना से जिस वस्तु 
को जान लिया जाये वही वे कहते थे । 

संक्षेप में कहा जा सकता है कि इन वज््यानी अथवा परवर्त्ती रूप 
में सहजयानी सिद्धों के तीन मुख्य रूप थे : स्री संभोग से होनेवाले स्खलन, 
आनंद की तृप्ति में महानता की स्वोकति और योग की साधनाश्रों से 
भीतर की प्रवृत्तियों को रहस्यमय समभने को चेष्टा निरंतर बढ़ रही थी। 
ब्राह्मणों से निरंतर बढ़ते विरोध से केवल खंडनात्मक स्वरूप को पकड़ते 
जाना | तीसरे चमत्कार और सिद्धियों के पीछे सांसारिकता को चौंधिया 
देने का प्रयत्न करना। 

व्यक्ति के ये तीनों पक्ष समाज पर अपना प्रभाव डालने में समर्थ 
हुए | जन-समाज धीरे-धीरे व्यभिचार की ओर बढ़ चला | ब्राह्मण जाति 
व्यवस्था को दृढ़तर करता था | वज़््यानी सिद्ध उसी समय सर्वोत्तम पुण्य 
मानता था जब वह सबसे नीची जाति की कन्या को देवी मान सके, और 
उसमें अ्रपनी शक्षित समककर, उससे संभोग करके महांसुख प्रास कर 
सकें । यह क्‍्यां कम सिद्धता थी ! ध्यानपूर्वक देखने का विषय दे कि 
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ब्राह्ण पर इसका क्या प्रभाव पड़ता होगा ! सभी जातियों से छूत्राछृत 
माननेवाला ब्राह्मण यहाँ निरुत्तर हो गया । 


सरहपा ने का : ब्रह्मणहि म जाणन्त हि भेड। 
एजबंड पढ़िअ्ड ए चडबेड। 
ब्राह्मण भेद नहीं जानता । वह तो वैसे ही चारों वेद पढ़ लेता है । 
ब्राह्मण के यहाँ तो-- 
रण्डी मुण्डी अण्ण विवेस, 
दिक्चिज्जद दक्खिण उद्दस। 
रण्डी-मुण्डी रहती है| उसके यहाँ आचार व्यवहार कुछ नहीं है । 
ओर सरहपा स्वयं डोम्ब्री ओर रजकी को द्वढ़ा करते हैं। उनके लिये 
संभोग घ्वतत्र है सत्रीविवाहितहो तो भली। अविवाहित हो तो कोई 
हानि नहीं | पर वे तो ढोल बजाते नहीं । प्रवृत्ति को सुग्व मानते हैं । 
निवत्ति को तो बुरा समभते हैं ' 
सरहपा को 'क्षुपणकी मोक्ष बिल्कुल नहीं माता। तत्व को तो कोई 
समभता नहीं । साधना से फिर क्या लाभ ? कोई व्याख्यान दे रहा है, 
कोई चिंतित दिखाई देता है| इस सबसे क्‍या लाभ! मंत्रों, देवताओं 
में भी उन्हें विश्वास नहीं है । 
सरहपा को हम वास्तविक वज़््यानी नहीं कह सकते | वज्र्यान तो 
धारणी मंत्रों का ढेर लिये था उसके तो पच्चीसों देवता थे। वह उन 
सबकी उपासना करता था। जादू-टोने में उसका गहरा विश्वास था | उन 
सबके बिना उसका काम भी पूरा नहीं होता था। आराज हम उनके उन 
मंत्रों का अर्थ नहीं समझते जो उनकी उपासना में प्रयुक्त होते थे. जैसे -- 
इलितिलिमित्त, दुम्बे दुम्मालीये .......का अर्थ मात्र ध्वन्यात्मक दिखाई 
देता है। परंतु उनका अपने विचारों में पूर्ण विश्वास था। 
क्यों संसार में लोग दुःख पाते हैं ! कोई योग की ओर पुकार रहा 
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है, कोई ब्राह्मण धर्म की ओर, किंतु सरदपा को भौतिक आधार ही 
प्रिय है: ह 
खाअन्त पिअन्ते सुहृहि रमन्ते। 

खाश्नो, पियो सुख से रमण करो | इससे अ्रधिक इस ससार में कुछ भी 
नहीं है । हे मनुष्य ! सब अवस्थाओं का अंततोगत्वा यही परिणाम 
निकलता हे | सुख चाहिये | सुख भी साधारण नहीं। महासुख | तो वह 
मिले केसे ! सब प्रकार के प्रयत्न किये जा चुके हैं | जिसमें मनुष्य जाता 
है उसी में श्रपनी »ः खल पाता है | फिर खबका ही क्‍यों न छोड़ दिया 
जाये ! यह संसार तो दुःखी हे ही । दुःखी हे क्योंकि इसमें सत्र विकृत है । 
जो जैसा होना चाहिये था, वैसा नहीं हे । संघर्ष है, दुरित दुःख दैन्य 
क्लेश है| सरहपा को कद्दीं आदि अंत और मध्य नहीं दिखता। न यह 
ससार हां है, न कहीं निर्वाण ही है | सबसे परममहासुख एक है--खाना 
पीना, स्री स रमण करना । सहज हो रहो | जो सहज नहीं हे, वही तो 
भीतर बाहर के क्लेश पाता है | ब्राह्मण हा विकारों का मूल है। सरहद 
का उपदेश बड़ा गंभीर है, उसे क्या सहज ही समझा जा सकता हे! 
क्योंकि वहाँ तो मन ओर पवन का संचरण नहीं हे, रवि और शशि का 
प्रवेश भी नहीं होता । 

ऐसे रहो जैसे जल में जल मिल जाये | ठीक है । एक जल यह है जो 
सब दीख रहा है , दूधरा क्‍या हे! दूसरा है महाशूल्य | सहजयान की 
यह श्रपनी एक विशेषता है कि यहाँ शूम्य का भी शून्यरूप नहीं है। 
यह अवशणंन है, वर्शनातीत दे | 

जब्बे मण अत्यथयमण जाइ, तरु तुद्दर वंधण 
तब्बे समरस सहजे, वज्जइ सुदृण बम्हण 

जब मन अस्तमन हो जाये, तन के बंधन टूट जायें, तब ही समरस 
आऔर सहज कहना चाहिये। उस समय शूद्र और ब्राह्मण नहीं 
कहना चाहिये। 
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इससे प्रगट होत। है कि सरहपा ने भेदहीन अवस्था को इतना कठिन 
बना दिया है कि सहज ही जन-समाज उसे प्राप्त नहीं कर सकता और 
तीर्थों में सबसे बड़ा तीथ यह काया है | इस काया को ही गंगा-यमुना 
ओर सब्र कुछ जानना चाहिये | 

छडुहु वेणिम ण॒ करहु सो संण लगाहु बढ़ ! आलें। 
काय तित्थ खञ्न॒ जाइ, पुच्छुह कुल इंणओ, 
बम्ह--बिटठु तेलोअ, सअल जाहि णिलीणओ । 

दंतभाव छोड़ दो | शोषण नहीं करो | 

ब्रह्मा विष्णु महेश जहाँ लय हो जाये वहाँ बुद्धि विनष्ट होती है, मन 
मरता है, अभिमान टूट जाता है,-- 

स माआमअञ्र परम फलु तहिं कि बज्कहि काण | 

वह मायामय परमफल हे । 
सरह की प्रवृत्ति का अथ उसमें खो जाना नहीं है। डूब पर भोगे नहीं | 
यही उनकी प्रवृत्ति की निवृत्ति उनको सिद्ध कहलाती है, कि करे पर नहीं 
करे। यह एक भयानक विरोधाभास हे | 

बिसअ रमनन्‍त ण विसअ बिलिप्पइ 

ऊअर हरइ ण॒ पाणी छिप्पइ 

विषय में रमकर भी लिप्त न हो | श्रर्थात्‌ जो करे 
उसका अ्रनुभव ही न करे | मनुष्य को श्रपने काम से ऊपर उठना चाहिये । 
देह म॑ बुद्ध रहता है | यह कोई मूख नहीं जानता । 

जीवन्नह जो ण॒उ जरइ, सो अजरामर हाइ | 

जं जीवित में नहीं जले, वही अजरामर है | मजबूरी है कि जीवित 
हैं | देह धरे के दण्ड भुगतने पड़ रहे हैं। इसलिये चरमावस्था तो 
वह है जब-- 

केवल सुण्ण चरेइ। 
केवल शून्य में विचरण करे। जहाँ चित्त का विस्फुरण होता हे, 
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वहाँ स्वरूप नहीं है। अन्यतरंग क्या, अन्य जल क्या ? ऐसा मिल 
जाये जैसे-.- 


भव--सम :ख--सम सरुअ । 
भवसम आकाशसम स्वरूप । 

चलो | मनृष्य अब आकाश के समान होने चला | इतनी बड़ी 
धरती और उसको यहाँ कुछ भी अच्छा नहीं लगता ! वह प्याकाश के 
समान होना चाहता है। सारे रूप आकाश स्वरूप दिखाई दिया करें | 
ख सम ही मन भी'बना लो | मन को भी अ्रमन कर .दो । न वह”? आते 
दीखता है, न जाते हुए, उसका होना भी कोई नहीं जानता । वह निस्तरंग 
परमेश्वर है | निष्कलंक है, उसे धारण करे | 

एकटक आकाश हो जाओ । हाँ और ना दोनों मत रहो | इस चरमा- 
भाव का दूसरा रूप कितना अद्भुत्‌ है। यह शून्य मिलता है। पर जब 
मनुष्य विकृति से अलग सहज होकर +हता है । सहज एक संयम है | इस 
संयम का रूप है वामासाधन । श्रर्थात्‌ सत्रीसे संभोग करना, खाना, पीना, 
मस्त रहना । और कुछ नहीं | 

यह एक ऐसा जाल है जिसमें व्यक्ति और समाज एक दारुण बंधन 
में पड़े छटपटा रहे हैं| किधर जायें ? क्‍या करें ? 

जीवित हैं तो खाना-पीना ठीक है । शरीर में शक्ति है तो स्त्री सुख 
ही अश्रच्छा है, पर वास्तव में यह सब॒है कुछ नहीं । मनुष्य को असल में 
क्या मिलता है ! 

भूसकपा इसीलिए कहते हैं कि-- 

आइए अनुआनए जग रे भन्तिएँ सो पडिहाइ, 

रज्जु सप्प देखि जो चमकिउ साँ चे जिमलोअ खाइड 
अकट जोइआ रे मा कर हाथ लोण्हा। 
आइस सहाय जइज बुज्मसि तूटइ वासना तोरा। 
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यह रज्जु श्रौर सर्प की भ्राँति भी भूसुक की श्रपनी नहीं है। अनेक 
सन्‍्तों ने यही कहा है । वास्तविकता क्‍या है ! 

. सहत्र का मद्रातरु फूलता है। पानी में पानी डालने से कब किसी को 
भेद दिखाई देता है ? इसो प्रकार मन रत्न समरस होकर.गगनोपम हो जाता 
है | जिसका अपना नहीं, उसका पराया कया है ? आदि-अंत, जन्म-मरण 
संसार कुट्ठ नहीं है | 

करहपा की निर्वाणुसाधना ध्यान देने योग्य हे | वे कहते हैं : 


शिचु्चल शिबड्बिअप्प शिब्बिआर | उअअत्थमण रहिअ सुसार 
अइसो सो णिव्वाण भणिज्जइ । जहि मण माणस किम्पिण किज्जइ 


कुछ करना नहीं पड़े | यदि पवन-गमन-द्वार है तो ताला डाल दो 
( प्राणायाम करो )। यदि घोर अंधकार है तो मन को दीपक बना दो । 
तरुणी के निरंतर स्नेह के बिना और किसी का बोध करके भी तुझे 
क्या लाभ होगा ? घरनी में मन लगा। 

इसके आतिरिक्त शरीर के भीतर की नाड़ी और श्वास क्रियाएं भी 
साथ-साथ चलती हैं जिन्हें अलग नहीं किया जा सकता | चेतना और 
वेदना से दूर सिद्ध पूरी नींद सोता है। सत्र से मुक्ति पाकर सुख से सोता 
है | और स्वप्न में उसे त्रिभुवन शून्य दिखाई देता है। आवागमन से सत्र 
कुछ छुट गया है। सहज चित्त में पूर्ण शन्य है। स्कंध वियोग नहीं है, 
तभी वह अ्रत्॒ विषण्ण नहीं है। कणहपा यह कहे बिना कैसे रह जाये कि 
अनुदिन तीनों लोकों थें समाकर घूम रहा है | मूढ़ लोग तो कुछ भी 
नहीं देख 'ते। उन्हें दूध में घी है यह भी नहीं सूकता । 

महीपा ने तभी कहा है कि पाप-पुण्य के द्वेत तोड़ दो | गगन से 
टकटकी लगा लो चित्त निर्वाण प्राप्त करेगा | जब में इसमें ड्रबने लगा 
तब्न सब्र कुछ भुल गया । मुके कुछ भी दिखाई नहीं दिया | 

भादेपा ने बढ़कर कहा है कि यदि चित्त. नहीं हे तो पाप और 
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पुण्य भो नहीं है। चित्त के राग को मैं आहार बना गया हूँ ! किंतु तिलोपा 
ने इसे स्पष्ट करे दिया है--- 
जिम विस भकक्‍खइ, विसहि पलुत्ता 
तिम भव भुज्जइ भवहि ण जुत्ता। 
खण आगशणंद भेड जो जाणइ। 
सो इह जम्महि जोइ भणिज्जइ । 
हँउ सुण्ण जगु सुग्ण तिहुअण सुण्ण 
णिम्मल सहाज ण॒॒ पाप ण पुण्ण। 
जहि इच्छुइ तहि जाउमण, एत्थु ण॒ किज्जइ भन्ति। 
अर्थात्‌ मन में श्राये वही करो | किसी भी प्रकार भोग छोड़ना अच्छा 
नहीं है । में शूल्प हूँ, जग शून्य है, त्रिभुवन शूत्य है। निर्मेल सहज में 
न पाप है न पुण्यन । तोर्थ तपोवन, ब्रह्मा, विष्णु, मदेश्वर, देवता, बोधिसत्त्व 
किसी की भा सेवा मत करो | देह पवित्र हे, उसे कोई पाप नहीं लगता, 
देवताओं की पूजा करने से मोक्ष नहीं मिला करता । 
इन सहजयानों पसिद्धों का विरोधाभास देखते ही प्रगट होता है। 
महासुख के ब्रिना काम नहीं चलता । सुख क्‍या है अमावात्मकता उसकी 
चरमावस्यथा है। उसका आधार नितांत भौतिक है। 
यह सिद्ध ग्रधिकांश निम्न जातियों के लोग थे | इनके विस्तृत जीवन 
के विषय म॑ कोई ज्ञान नहीं है । अभी इस विधय पर प्रकाश डालने के 
साधन प्र प्त नहीं हुए हैं | चौरासी सिद्धों में प्रायः सभी के विषय में यही 
विशेषता मानी गई दे। इनमें से कुछ में भेद भी है, जो आगे प्रगट 
हो जायेगा | 
निदान ब्राह्म त धम से तो सभो प्रायः श्रलग थे। इन्होंने समाज में 
एक आग लगा दी । 
यह विचारधारा अ्रपने वास्तविक स्वरूप में ऐसे बिखरी कि शाक्तों, 
शैवों. कापालिकों सबमें मिल गई | और र््रो को.पुरुष उससे अत्यंत घुणा 
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करता हुआ, उसे अपने पतन का कारण समझता हुआ भी नंगा पूजने लगा। 
इतिहास के अन्वेषकों को यह देखकर आँखें नहीं मूं दनी चाहिये कि यह 
भी भारत की पवित्र धरती पर होनेवाला एक व्यापार था जिसने शता- 
ब्िदयों तक अपना अखंड प्रभाव रखा | काट से कॉँटा निकाला जा 
रहा था | 

यह भी भारतीय संत परम्परा थी। इसने भी समाज पर अपना प्रभाव 
डाला | मनुष्य की विलासी शक्ति उच्छुल्लल हो उठी और जहाँ एक ओर 
वह सहज की खोज में चल पड़ा दूसरी श्लोर स्त्री के दाड़ चाम ने उसे 
ग्रस लिया । भूसुकपा की यह वाणी-- 

करुणामेह निरंतर फारिआ । भावाभाव इंदल दालिआ। 

उड्दठ गअण माज्कम अदभूआ । पेख रे भूसुकु |! सहज सरूआ 
जासु सुणन्ते तुट्न३इंदआल | णिहुए णिज मठा देइड जल्लाल 
विसअ विसुज्के मईं बुज्किड आखणंदे। 

गअणहं जिम उजोली चन्दे। 

ए तिलोए एत बिसारा। जोइ भूसुकु फडइ अधआरा | 

जन-समाज की नहीं हो सकी | न करुणा के मेघ निरंतर भरे, न 
भावाभाव का इन्द्र मिटा | अदभत दीखा, न सहज स्वरूप । न इन्द्रजाल 
टटे, न उल्लास हुआ । न आनंद मिला, न आकाश म॑ चांद निकला | 
लेकिन भूसुकपाद के लिये अवश्य अधियारा फट गया । 


१० 
नाथयागो 


नाथ संप्रदाय के योगियों का भी समाज पर बहुत गहरा प्रभाव पड़ा । 
कह सकते हैं कि उत्तर भारत में इनका ५०० वर्षों तक असर रहा। 
इनके विषय में भी बहुत कम लोगों को जानकारी है। योगी को समभना 
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तनिक कठिन है। कितना इनके मत में प्राचीन था, कितना इधर-उघर 
से आकर मिल गया था, यंह निर्विवाद नहीं कहा जा सकता | गोरखनाथ 
से पहले भी नाथ संप्रदाय का कोई रूप था। गोरखनाथ महान आचार्य 
माने गये हैं क्‍योंकि उन्होंने अपने मत को एक स्थिर रूप दिया | यहाँ 
हम उनके हृठयोग की क्रियाश्रों पर अधिक नहीं कहेंगे। 


इन योगियों में भारतीय संत परम्परा की एक कड़ी मिलती है। 
परवत्ती संतों के विषय में जो श्रनेक किवदंतियोाँ हैं अथवा उनकी रच- 
नाएँ हैं उनका खोत यहीं मिलता है, जिसको हम सीधे सिद्ध काव्य से 
उतरते हुए पाते हैं| योगी भी चमत्कारों से भरे पड़े हैं । 


योगियों में नवनाथ प्रसिद्ध हैं| कितु गोरखनाथ ही इन सबमें मद्दान्‌ 
झोर प्रधान थे। 

सहज का व्यापार इनमें भी स्वीकृत था। यह भी गगनोपम होने का 
प्रयत्ष करते थे | इनके सहज को समभकने के लिये कुछ सीमा तक इनकी 
अद्भुत्‌ वेशभूषा पर भी ध्यान रखना चाहिये | मैरव, दत्तात्रेय, कालभैरव 
अधघोर, कापालिक, तथा कालामुख और सेपेरे, आदि क'ले, नीले, अद्‌- 
भुत्‌ ठग के लोग दिखाई देते हैं, वे सच्च इसी संप्रदाय से निकट या दूर 
से आकर संबंद्ध हैं | इनमें मुसलमान और हिंदू दोनों होते हैं | भारत में 
आयों के आने के साथ ही जो आय्येतर विरोध उठ खड़ा हुआ था, 
उसमें कोई एक मत या विश्वास ही हो ऐसा नहीं कहा जा सकता । अश्रनेक 
संप्रदाय धीरे-धीरे एक में आकर कम से कम, वाह्म स्वरूप में, मिलने 
का प्रयत्न कर रहे थे । 

गोरख को पिंड में ही ब्रह्माण्ड दंखने लगा। उन्होंने योगिक 
क्रियाओं का रूप परिष्कृत किया | आपने विरक्त होकर कहा है : अभ्यंतर 
की माया त्यागना आवश्यक है । 

वीय्य॑ के ऊपर तरिशेष महत्त्व दिया गया है। उसे किसी भी अ्रवस्था 
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कि 


में नष्ट नहीं करना चाहिये | गौतमबुद्ध की भाँति आपने भी मध्यम मार्ग 
पर चलना हो श्रे यस्कर बताया है । 
पांये मी मरिये अणपरयें भी मरिये। 
गोरख कहे पूता संजमि ही तरिये। 
मधि निरंतर कीजे बास । 
निहचल मनु॒वां थिर होइ सांस। 
वज़्यान के अमावात्मक शूज्य को सइजयान में एक धनात्मक 
स्वरूप प्राप्त हो गया था। नाथ संप्रदाय में हम उस स्थान पर अलख 
श्र निरंजन तत्त्व मिलता है । 


उदय न अस्त राति न दिन 
सरबेसचराचर भाव न भिन्न 
सोई निरंजन डाल न मूल 
सर्वव्यापिक सुषम न अस्थूल 
अलेष .लेषंक्त पदेष देषंत अरस परस ते दरस जाणी 
सुनि गरजंत वाजंत नाद अलेष लेषंत ते निज प्रवाणी 
ओर साथ ही साथ आकाश के समान हो जाना भी एक बहुत बड़ी 
इच्छा बनी ही रहती है । 
अवधू सुने आवे सुने जाइ | 
सुने चीया रहे समाइ। 
सहजञ्ञ सुनि तन मन थिर रहै, 
ऐसा विचार मछिद्र कहे। 
ओर यही नहीं | शून्य के विषय में यहाँ मिलता है कि-- 
सुनिजा माइ सुनिज बाप 
सुनि निरंनन आपे आप। | 
सृष्टि का उदूगम इनके लिये भी रहस्यमय था | संक्षेप में कह सकते 


ड़ भारतीय चिंतन 


हैं कि रहस्य की इस अपरूप भावना के कारण हो सिद्धों की साधना और 
उलट बाँसियाँ सीधी-सीधी इनमें भी उतर आई | किंतु शिव शक्ति का 
मिलन जो पहले स्त्री-पुरुष संभोग के महासुख में निहित था. श्रब गोरख- 
नाथ जैसे अ्रदूभुत्‌ संयमी ने शरीर के भीतर ही उसे मान लिया। 
कुग इ/ जनी ही शक्ति अ्रथवा स्त्री निर्धारित की गई | 


अवधू रवि अमावस चंद सु पड़िवा 
अरध का महारस ऊरध ले चढ़िवा 
गगन अस्थाने मन उनमन रहे, 
ऐसा विच।र मछिद्र कहे | 
षरतर पवना रहे निरंतरि 
महारस सीमे काया अ्रभिअंतरि | 
गोरख कहे अम्हे चंचल ग्रहिया 
सिव-सक्ती ले निज घर रहिया । 
योगियों के सब रूपों को ही गोरखनाथ ने ठीक नहीं समझा है 
दक्षिण जोगी रंगा चंगा, पूरबी जोगीवादी 
पछमी जोगी बाला भोला, सिध जोगी, डउतराधी । 
अवधू पूरब दिसि व्याधि का रोग, 
पछिम दिसि मितु का सोग 
दक्षिण दिस माया का भोग 
उत्तर दिसि सिध का जोग। 


जो निरंतर सन्चन माया को, काट डालता है वही घरबारी मायारहित 
निरंजन ब्रह्म जैसा समझा जाना चाहिये | गोरख योगी के समस्त जीवन 
ओर शिक्षण से ज्ञात होता है कि एक अवस्था पर पहुँचकर मनुष्य 
हठयोग जैसे दुष्कर कम को साधकर पार करने पर जिसे पाता है--वह 
मंहाशत्य है, निरंकार. निरंजन, अलेख अरूप है-- 
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बसती न सुन्यं, सुन्यं न बसती, अगम अगोचर ऐसा, 
गगन सिषर नहिं बालक बोले ताका नाँव धरहुगे कैसा ? 


आर इसे ही वह सहज कद्दता है | इस सहज में और सहजमनियों 
के सहज में जो भेद है वह यहाँ स्पष्ट हो जाता हे । यहाँ स्खलन का आनंद 
महासुख नहीं है, वीय्य॑ को ऊर्ध्वरेतस कर देने में हे। न वेद, न किताबें, 
कोई भी ब्रह्म के रहस्य को खोज नहीं पाये | बल्कि सत्य को इन्होंने ढक 
दिया है । 
वेदे न सास्मे कतेबे न कुशंणे 
पुस्तके न बंच्या जाई 
ते पद जांनां त्रिरन्‍ला जोगी 
आर दुनी सब्र धंधे लाई। 
इसीलिये हँसो, खेलो । »ोध और काम से दूर रहो। चित्त को 
दृढ़ रखो-- द 
हसित्रा वेलिबता रहिंवा रंग | 
काम, क्रोध न करिब्रा संग। 
हसिबा पेैलित्रा गाइबा गीत, 
दि करि राषि आपनां चीत । 
आत्मा का बल सबसे बड़ा बल है | उसके बिना कुछ नहीं होता | 
मुहम्मद के हाथ में लोहा नहीं था । उसमें तो बस शब्द था-- 
सबदें मारी सब जिलाई ऐसा मह मद पीर 
तीके भरमि न भूलौ काजी सो बल नहीं सरीरं। 
तुम्द्ारे शरीर में वह शब्दबल कहाँ है : यहाँ योगी का तलवार को 
छोटा समझना कितना स्पष्ट हो जाता है| इसीलिये यह दूसरे प्रकार की 
विजय चाइनेवाले लोग संसार के भौतिक को निस्सार कहते थे। सहज 
यानी कम से कम स्त्री को तो पकड़े था, नाथों ने तो उसे भी छोड़ 
हे क्‍ 
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दिया । स्वक्सवित्तो फल के लिये कहा है कि जब जोगी ने साधना की 
तब वह ब्रह्मरंध्र में जा पहुँचा । वहाँ उसे अनाहत नाद सुनाई देने लगा । 
वह सार का भी सार, गहर गभीर है | अब मानिक मिल गया । यह ब्रह्म 
को जान लेना ही वास्तव म॑ मानिक है | किंतु वह मिला किसे ? केवल 
योगी को | बाकी सत्र वाद विवाद ही करत रह गये | क्रिसी को ज्ञात ही 
नहीं हुआ | बतत यह है कि अनुभूति सब्र हे तो होती नहीं । 
कोई बादी, फोई ब्ित्रादी जोगी को बाद न॑ करनां 
अठसठि तीरथ समंदि समाव यू जोगी के गुरुमृषि जरनां | 
और तभी एक अजीत्र बात सुनाई देती है : 
उतपति हिंदू, जरणां जोगी, 
. अकलि पीर मुसलमांनीं, 
ते राह चीन्हों हो काजीमुलां 
ब्रह्म त्रिस्नु महादेव मांनीं | 
ओर असली योगी का वर्णन इस प्रकार जिया जात है कि 
वहः 
अदहनिसि मत ले उनमन रहे, 
गम की छाॉड अगम की कहे । 
अर्थात्‌ ससार को छाड़्कर दूसर जगत को बात करता है। बड़ 
आशा ही छोड़ देता है ।जा बिल्कुल निराशा ही रहता है, उसका त 
विधाता भी दास ही हाकर रहेगा | 
वबीय्य को ऊपर चढाता है। काम को जला देता है। आलिगन त्वूग 
देता है। माया काठता है। पिष्णु भी उसके पाँव धोत॑ अपने श्राप 
गेयेंगे | उन्द्रोंने यदि संसार बनाया या पाला था तो शस इरादे से नहीं 
जिपे योगी काम भें ला रद्दा था। योगी ए% अ्रद्मत्‌ वस्तु हैं| चला | सबसे 
अलग हो गया योगी । अ्जपा का जाप करता दे । शूल्य में मन रमा रहता 
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है | पाँचों इन्द्रियाँ बँधी पड़ी हैं। ब्रह्म की अनुभूति की आग में वह 
अपने भौतिक अस्तित्व को होम दे रहा है। तभी महादेव भी उसके 
चरणों की बदना करते हैं |जो घन और यौवन की श्राशा नहीं करता, 
कामिनी के पास चित्त नहीं रखता, नाई और ब्रिंदु जिसके शरीर में 
जी'ए होते रहते हैं, उसका तो पावंती भी 'सेवा करती है। 

अब विद्वानों से एक प्रश्न है। पंथ बिना चलना, अग्नि बिना 
जलना, वायु से प्यास का बुकना, यह भी कभी देखा है ? आत्मतत्तत्र के 
इस अनुभव के बिपय में कहा गया हे कि वह--- 


गगने न गोप॑ंत तेजे न सोषंत पवने न पेलंत बाई 
महीभारे न भाजंत उदके न ड्रबंत कहों तो को पतिआई । 


नाड़ी ज्ञान अत्यंत आवश्यक है | चक्रों मं से कुणडलिनी ऊपर उठती 
है | ऊपर सहस्नार मं जाकर मिल जाती है--नाड़ी दो मुख्य हैं --एक 
सूर्य प्रभावित--एक चंद्र प्रभावित। बीच में मसुयुम्ना है । ऊपर उठ- 
कर ब्रह्मरंध्र में समा जाना ही इनका काम है-- 
चंद सूर दोऊ गगन बिलूधा, 
भईला घोर अंधारं। 
पंच बाइक जब नन्‍्यंद्रा पोढ्या, 
प्रगट्या पोलि पगारं । 
जत्र सिंहद्वार खुल गये तब्र फिर किसका सोच करने की ग्रावश्यकता 
रह गई ? और योगी को ध्यान रखना है कि कोई इस रहस्य को जान 
न जाये- 
,.. -र्िडा राखो, नगरी चोर मलाया। 
वह जाप जपो जिससे अ्गम मिलता है-- 
अगम जाप जपीला गोरष, चीन्हत बरिरला कोई। 
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कवल बदन काया करि कंचन, चेतनि करो जपमाली 
अनेक जनम नां पातिग छूटे, जपंत गोरष चवाली 
एक अ्रषीरी एकंकार जपीला,'सुनि अस्थूल दोदइब्ांणीं 
प्यंड ब्रह्मांड समि तुलि ब्यापीले एक अपषिरी हम गुरमुषि जांणीं 


जप तो द्वयक्षरी भी है कि योगी ने निराकार का न्षप करते हुए 
इहलोक और परलोक, निगु ण और सगुण, सूद्म और स्थूल दोनों पक्षों 
का ही उद्धार कर दिया है। प्रथ्वी और आकाश के ब्रीच में कोई अ्रंतर 
नहीं है -- 
एक मैं श्रनंत, श्रनंत में एके, 
एके श्रनंत उपाया, 
अंतरि एक सों परचा हवा, 
तत्र अ्रनंत एक में समाया। 


यहाँ एक बाद रपष्ट हो जाती है कि भगवान अथवा परमात्मा का 
जो नकारात्मक रूप था, वह धीरे-धीरे अ्रब स्वोकृत्यात्मक हो गया | यही 
आगे चलकर दृढ़तर होता गया | कुणग्डलिनी ही योगी के लिये र्त्री 
हो गई जिपे वह कभी छोड़ना नहीं चाहता--- 
मांहरा रे बेरागी जोगी, अ्रहनिसि भोगी 
जोगणि संग न छाड़े 
मान सरोवर मनसा भूलंती आवै, गगन मंडल मठ मांडे रे 
कोंण अस्थांनिकि तोरा सासू ने सुसरा, 
कोंग अस्यांन क तोरा बासा । 
कोण अस्थांनक तू ने जोगणि भेटी, 
कहाँ मिल्या. घर बासा । 
नभ अस्थांन-क मोरा सासू नें सुसरा 
न्र्ह्म अस्थान -. मोरा भासा 
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इला प्युगुला जोगण भेंटी, 
सुपमन मिल्या घर बासा | 


इड़ा पिं: ला अर्थात्‌ चंद्र सूर्य दोनों नाड़ियों को मूं द लेने पर सुघुम्णा 
का मार्ग खुल जाता है | यही योगी का मुद्रा धारण है । पथ्वी को सबसे 
हले भस्म कर दिया । अर्थात्‌ सांसारिकता छोड़ दी। उसे भस्म करके 
जल में मिला दिया । नाद, त्रिंदु, » गी, अनांहतनाद को थामकर अलक्ष्य 
गुरु के चेले हो गये । 
तीनसे साठि थेगली कंथी 
इकवीस सहस छु से घागं 
बहतरि नाड़ी सुई नवासी 
बावन वीर सीया लागं 
इली सोधि घटि प्यंगुली पूरी, 
सुषमनी चढ़ शअरसमांनं 
मलिद्र प्रसादे जती गोरष बोल्या 
निरंजन सिधि ने थानं। 
अर्थात्‌ ३५० इडिडयाँ जो शरीर के भीतर हैंवे ही यथेगलियाँ हैं, 
जिनसे शरीर रूपी कंथा का निर्माण हुआ है। २१६०० सांस जो 
मनुष्य दिन भर में लेता है, ये ही इस प्रकार अनेक थेगलियों को कंथा 
से जोड़कर सी देनेवाले ताँगे हैं।७' नाड़ियाँ वह अनेक सूडयों हैं, 
और बावन वीर चेतन, इसको सीनेवाला दर्जी हे | इड़ा और पिंगला 
को मिला देने से, जन्र सुषुम्णा मं चढ़ जाते हैं तब्र निरजन सिद्धि 
मिल जाती है| 
यह दै हमारे इस युग के संतों और योगियों का वास्तविक रूप । 
गुरु के बिना इनका कोई काम नहीं चलता । गुरु ही सब्र कुछ बताता है । 
उसके ब्रिना मनुष्य जन्मजन्मांतर तक व्यर्थ ही भठकता रहता है। 
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यद्यपि गोरखनाथ ने रसायनिक सिद्धि श्रादि का विरोध किया है किंतु 
उनके बाद योगियों में यह बात प्रचलित रही है। इस प्रकार हम देखते 
हैं कि सत परंपरा का रूप अपने साथ एक बड़ी विरासत लेकर भो यहाँ 
अपना स्वरूप पलट गया है | इन वाद्याचारों को छु:ड़कर देखा जाये 
तो स्पष्ट है कि गोरखनाथ जोवदया के पक्ष पाती थे। ऊंच-नीच का पेद 
उन्हें अप्रिय था। सबसे ऊपर वह उसे मानते थे जो सच्चा योगी हो। 
तभी कहा है कि न ग्राकाश है, न पृथ्वी न चंद्र, न सूच न दिन, न रात, 
न सूकरम, न स्थूल । पेड़ , पत्ते, पल, शाखा, मूल, कुछ नहीं है | शान 
ध्यान, योग, मुक्ति, पाप, पुए्य मोक्ष, अश्रनुत्पन्न, अविनश्वर, अ्जर, अ्रमर, 
कुछ भी नहीं है वह क्या है ! यह कोई नहीं जानता | 


& ० हू ये 
निगुंण पंथी 

सन्‍्तों की महत्ता तब बढ़ती हुई दिखाई देती है जब भारत में 
मुसलमानों का प्रभुत्व छा जाता है| प्राय: प्रत्येक धर्मगुझ का स्वसंवेद्य 
जैसे ब्गभग भिन्न-भिन्न रहा है, संतों में मी हमें यही दिखाई देता है, 
किंतु एक निगु ण का आ्राधार सभी फूलों में चलनेवाले डोरे के समान 
व्यास है। यह सतत प्रायः सभी नीच जातियों के व्यक्ति हैं और इनके 
ब्रनुयायी भी नीच जातियों के ही लोग रहे हैं | प्रत्येक संत ने जो कुछ 
कहा कालांतर में उसके श्रन॒ुयायियों ने उसे भ्रुला दिया। किन्तु इसके 
कारण हमारे ग्ालोच्यग्रंथ के श्रंत में देना ठीक रहेगा | सन्‍्तों का निगुण 
सीधा नाथ सम्प्रदाय से उतरा किन्तु उनको अनुभूति में कुछ भेद हो 
गया । उस समय की परिस्थिति भी बदल गई | कबीर का नाम सबसे 
अधिक महत्वपूर्ण है। उनमें शंकर का शानवाद, रामानंद की भक्ति, 
सहजियों की रख-सम भावना. इस्लाम की समानता की घोषणा नाथ 
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रुम्पटाय का निरंजन तथा सूकफ़ियां में मिल-जुल गभा दृठब्ोग सभी पाया 
जाता है। इन सबके सम्मिश्रण से कत्रीर ने एक नये रूप को सामने 
रखा | व्यक्ति सुख और मोक्ष के प्रार्थी कत्रीर ने समाज के विषय में 
सन्‍से सराक्त रूप से अयना मत प्रतितादन किया है। बीजक मूल में 
कहां गया हैं 
अस जोलदा कह मर्म न जाना ' जिन्ह जग आनि पसारिनि ताना, 
धरती शआाकाशवोउ गाड़ खंदाया। 
चंद सूर्य थोठउ नरी बनाया | 
सदत्न तार ले पृरनि पूरी। 
अजईँ जिने कठिन है दूरोी। 
कह ह. कबीर क्रम मे जारी। 
सूत ऋसूत बिने मल कोरी। 


किन्तु कब्ार में यह कर्म का विश्वास अन्य भारतोय कमबाद से 
कुछ अलग का नहीं है । यहा भाग्यवाद में परिणत हो जाता है। इस 
भाग्यवाद के साथ हा कब्रीर म॑ मिलनेवाला उनका यह खंडनातल+क 
स्वरूप है जिसने अ्रनेक निम्न जातियों को एकाएक चौंका दिया -- 


आर भूले पटदर्शन भाई। पराखंड भेष रहा लपठाई ! 
जीव शीव का थाहि नसौना। चारिउ बंद चतुगुण मौना ! 
जैनि धर्म का ममंन जाना | पतो तोरि देव घर आना। 
ज्ञान अमर पद बाहिरें नियरे ते है दूरि 
जानें ताके निकट है, रहा सकल घट पूरि। 
हिंसा से उन्हें अ्रत्यन्त घ्रुणा है -- 


पढ़े वेद ओऔ करे बड़ाई । संशय गांठि अजहुँ नहिं जाई। 
पढ़ि के शास्त्र जीव वध करई । मूडि काटि अ्रगमन के धरई । 
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कहहि कब्रीर ई पाखंड, बहुतक जीव सताव 
अनुभव भाव ने दरसे, जियत न आपु रखाव । 
गधे को चन्दन से लादो, वह उसके लिये केवन्न बोझ है) वह 
सुगंध को क्‍या जाने ! मनुष्य सीधा जल नहीं पीता । वह तो खोद के 
पीने की होस रखता हे । कब्चीर कः यह विचार ठीक नहीं लगता । पंडितो 
पढ़-पढ़ कर इतनी चतुराई दिखाते हो। मुझे तनिक अपनी मुक्ति का 
ही पथ दिखा दो | चारों वेदों म॑ से किसो ने भी ब्रह्मा को जाना है ? दान 
पुण्यों का तो बहुत बखान किया है, पर अपनी मोत तक का उन्हें ज्ञान 
नहीं था । 
परिडत मूले पदि गुनि वेदा | 
आप अपनपी जानु न भेदा ! 
संभा तपंण और घट कर्मा । 
ई बहु रूप करें अस धर्मा। 
गायत्री युग चारि पढाई, 
पूछुहु जाइ मुक्ति किन पाई | 
और के दिये लेत हो छींचा, 
तुमसो कहहु कौन दै नीचा । 
ई गुण गर्भ करो अधिकार, 
अधिके गर्भ न होय भलाई । 
कुल मर्यादा खोय के, खोजिन पद निर्वान 
अंकुर बीज नसाय के, नर भये विदेही थान । 


मनष्य अपने वाह्याचरणों में बद्ध होकर इतना अंधा क्‍यों हो गया 
है ? संतोष रूपी सुख को छोड़कर वह परस्पर लड़ रहा है । 
जिन्ह)॒ कलमा कलिमाहिं पढ़ाया | 
कुदरत खोजि तिनहु नहिं पाया । 
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कमत कर्म करे करवूता । बेद कितेब्र भये सच्च रीता । 
कमंत सो जग भौ अवतरिया | कमंत सो निमाज को धरिया | 
कर्म से सुन्नात और जनेऊ । हिन्दू तुरक न जाने भेऊ | 
पानी पवन .संजोय के, रचिया यह उत्पात । 
शून्यदि सुरति समोद के कासो कहिए जात। 
यह कर्म सांस रिक्र जन्मकुल के विरुद्ध खुला विद्रोह था, जो सब 
विश्वासों को ठोकर दे रहा था तभी प्रश्न है -- 
ग्राट्म शआ्रादि सुधि नहीं पाई। 
मामा हवा कहाँते आई। 
तत्र नहिं होते तुरुक ओऔ' हिन्दू 
माय के रुधिर, पिता के बिन्दू । 
तब नह होते गाय कसाई. 
तंत्र बिसमिल्‍ला किम फुरमाई | 
तत्र नहिं होते कुल औ जाती, 
दोजख बिहिस्त कौन उतपाती। 
मनमसले की सुधि नहिं जाना, 
मति भलान दुर दीन बखाना | 
यहा कब्चीर ने जिस एक्रेश्वरवाद की स्थापना की है वह शंकर, रामः- 
नुज, और रामानन्द का परंपरा की चीज़ नहीं है। इसका स्रोत हमें पीछे 
चलने पर केवल नाथ संप्रदाय म॑ं मिलता है, और किसी सम्प्रदाय में इस 
प्रकार का विवरण नहीं हे । यह सच है कि परमात्मा एक है, परन्तु 
कृषीर का महत्तव इस एक को भीतर ही पहचान लेने में हे ; बाहर तो वह 
दृढ़ते हैं जो व्यर्थ समय नष्ट ररते हैं। उन्हें क्या कुछ मिल सकता है ! 
शक्ति जिसका प्रसाधन नाथ युग में बंद हो चुका था कब्रीर के यहाँ 
आकर वह माया हो गई और इ€स प्रकार शंकर के निम्नस्तरों के ईश्वर 
का छुलना बनकर मंडरा) लगी | ध्यान देने की बात है कि माया का 
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रूप पाने के कारण स्त्री भी चपेट में झा गई। इस माया का कब्रीर ने 
अरइभत्‌ वर्णन किया है : 
नारी एक पुरुप दुई जाया | बूकों पंडित शानी ; 
पाहन फोरि गंग इक निकरी चहुँदिशि पानी पानी | 
तेहि पानी दुइ पवत बूढ़े दरिया लददर समानी । 
उड़ि गखी त/वर को लागी बोले एके वानी, 
वह माखी को माखा नाहीं, गर्भ रहा त्रिन पानी, 
नारी सकल पुरुष वे खाये, ताते रहै अकेला | 
कहहिं कब्रीर जो अ्रत्रकी बूफे सोई गुः हम चेला । 
जिसने नाप्त का स्मरण किया बही जीत सका | हाथ भें मुमिरनी ले- 
कर चलनेवालों के पेट में कयारी होती है| वैसे पढ़ने को वह मगवदू- 
गीता पढ़ते हैं। अ्रपता हृदय शुद्ध किये ब्रिना ही हे पागल ' कहते सुनते 
हुए तेरा समय व्यत्ेत हो रहा है। अ्जीब-अ्रजीब देवताशों की तू पूजा 
करता है और हरि से मय नहीं करता | तेरा यौवन और धन यहीं रह 
जायेगा | जायेगा तत्र तुमे अकेले हो जाना पड़ेगा। मृत्यु ने फंदा डाल 
दिया है। काल तुमे आकर ऐसे खा जायेगा जैसे हरन को चीता | 
तू सो क्‍यों रहा है उठ | मृत्यु तेरी गाँह पकड़कर हिला रही है। 
मस्तिष्क में दाह है, मन में अपार वष्णा है | तू कागज की तरह घुल 
जायेगा । धर्मराज जब्न लेखा माँगेगा तत्र हे मूर्ख ! तू क्या दिखायेगा ! 
सुख और सम्पत्ति स्वप्त की बात हैं ; यह तो ऐसे है जेसे तिनफे पर ओस । 
बालू क' मीत दह जायेगी । 
है मन धीरज क्‍यों नहीं घरता | शुभ श्रशुभ, जो भी पुरबिले कम हें, 
न रत्ती घटते हैं. न रत्ती बढ़ते हैँ। जो होनहाार है वह तो होके रहेगी। 
उसकी तू चिता क्‍यों करता है ! पशु, पक्षी, कृमि, कीट, सब्रकी एक वही 
मात्र चिता करनेवाला है। माता-पिता, सुग्ब-सम्पत्ति, दारा, इनकी ज्वाला 
में तू क्‍यों जल रहा हे । 
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अरे तू चता जायेगा । राज करनेवाला राजा और उसकी रूपवती 
रानी सत्र चले हायेंगे। राज, समाज, सभासद, वह सत्र अभिमानी भी 
चले जायेंगे | वेद पढ़ते हुए पंडित, कथा सुनते हुए ध्यानी, योग करनेवाले 
योगी, ज्ञान रटनेबाले ज्ञानी सब चले जायेंगे ' चले जायेंगे चन्द्र, सूर्य, 
पवन, पानो, मन, बुद्धि, सकल प्राणी, जड़ जंगम, अमीर गरीब, सन्न सत्र । 
कोई नहीं बचेगा | 
बचेगा वही जो हरि का जन है । जिसकी बुद्धि ठहरी हुई है। 
जिसने भी इत घरती पर जन्म लिया है, व्ही दुःखी है। आज 
तक तन धरनेवाले को हमने सुखा नहीं देखा । राजा. प्रजा, 
रक, धनी, श्रधमाधम, मुखिया, कम ज्यादा ऋरके सप दुखी हैं चाहे 
वे *हीहोंया त्यागी हों। कुटुम्बी, त्ररागी, जोगी, जंगम का भी यही 
हाल है ! “पसी का तो दूना दुःख है | सब घंटों में आशा और तृष्णा 
व्याप रही है । कोई महल भी इससे सूना नहीं है। सच कहता हूँ तो 
कोई मानता नहीं, झूठ मुभसे कहा नहीं जाता। असल में ब्रह्मा, विष्णु 
और महेश भी दुखों हैं जिन्होंने यह राह चलाई है । अबधूत, राजा, 
तथा दरिद्र थश्रभावग्रस्त, सत्र दुःखी हैं । 
कबीर कहता है सुखी वह है जिसने मन जीत लिया है। 
उपासना का वाह्यरूप, काल का भय, पूर्वजन्म के फल, सांसारिक 
सम्बन्ध॒सामाजिक दुःख के प्रति करीर का यही मत है। इनमें कहीं 
कबीर ने कोई परिवत्त न नहीं किया है ! हिन्दू मुस्लिम का मजाक 
उड़ाया + किन्तु वह भी इसो अंत के लिये, जो व्यक्ति का उत्थान है । 
श्रागे कहते हैं -- 
हे भाई, अभी क्‍या है। शआआगे समझ श्रायेगी | यहाँ तो पेट 
भर-भरकर खा रहा है। बहुत तरीकों से तूने अपना मांस बढ़ा लिया 
है | तुम पर दया कहाँ से होगी | तुम्हें स्वयं कभी दया नहीं आई। 
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यहाँ तो दूसरों का धन लूट लेते हो, उनके गलों में फॉसी के से फंदे डाल 
रखे हैं ! ह 

कत्रीर कहता है, दुनिया में दुई है। जो सच कहता है वही मारा 
जाता है ' इसीलिये ऋबीर ने श्ागे चलकर जीवन के प्रति यह 
रुख ले लिया है, जिसे सम्मवतः संसारं में बहुत कम लोग स्वीकार 
करेंगे कि जीने की आशा छोड़ दो। असल में दुःख तो यह मनुष्य का 
जीवन ही है । अरे, सःरा रूगड़ा इसी का है, यही न हो तो फिर क्या 
कृष्ट है ? 

मत फिर मनुआं भूला भूला, जग में कैसा नाता रे 

मातु कहे यह पुत्र हमारा बहन कहे बीर मेरा । 

भाई कहे यह भुजा हपारी नारि कहे नर मेरा। 

पेट पकड़ कर माता रोवे बॉह पकड़ कर भाई । 

लिपट मभिपट कर तिरिया रोवे हंसा जाय डउड़ाई। 

जब लग जीवेै माता रोवे बहन रोवे दस माखा 

तेरत दिन तक तिरिया रोवे फेर करे घर बासा 


कबीर को यह बार बार घर बसाना ठाक नहीं मालूम देता । उजड़ गया 
फिर बसने लगे | यह तो खेल हो गया | किस लिये ? सिफ़ इसी दिन के 
लिये :-- 

चार गजी चादर मंगवाई चढ़ा काठ की घोड़ी । 

चारों कोने आग लगाई फूंक दई जेसे होरी । 

हाड़ जरें जैसे लाह कड़ी की केस जरें जैसे घासा | 

सोना ऐसी काया जर गई कोई न आया पासा | 

नेह सनेह हंढ़ नहिं पाई द्वढ़ि फिरो चहूँपासा | 

हत कबीर सुनी भाई साधो, तजो जीने को आसा । 

हे मनुष्य अपना जन्म सुधार । धोखे में क्‍यों मिगड़ रहा है ! 
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तीरथ ब्रत और जप तम संयम 
या करणी मत भूलो हो, 
जम फनन्‍्दे में जुग जुग परिहौ 
'फर फिर यूनि न भूलो हो। 
ना कछु नाये ना कल्लु भोये, 
ना कल्ु घंट बजाये हो 
ना कछु नेती ना कछु धोती, 
ना कल्ु. नाचे गाये हो 
सिंगी सेली भभूत श्र बढ़ुआ 
साईं स्वॉग से नन्‍्यारा हो 
कहें कब्रीर मुक्ति जो चाहो 
मानों. वचन हमारा हो। 
क्योंकि आत्मा यहाँ की नहीं है। यह घरती तो एक बंदीगरह है | यहाँ 
ता भुगतने आना पड़ता है । जो ऐसा नहीं मानता वही श्रम म॑ पड़ा है ! 
है कोई यहाँ सुखी ? अतएवय -- 
हँसा सुधि कर अपने देसा, 
यहाँ गआ्राय तेरी सुध बुध बिसरी आन फंसो परदेसा | 
श्रवहूँ चेत हेत कर घर से सतगुरु से उपदेसा 
कौन देस से आयो हंसा, कभी न कियो अन्देसा 
आप परो वू मोह फनद में काल गह्मो सिर केसा 
का कहि आयो कहा करत है, कहाँ भूले परदेसा 
कहेँ कबीर वहाँ चल हंसा, जन्म न होत हमेसा । 
वहाँ बार-बार जन्म्र नहीं होता । और जो तू पूजा उपासना से मुक्ति 
चाहता है तो सुन कि -- 
देवता पितर भवानों भुदयाँ, यह मारग चौरासी चलन की 
चौरासी का श्र चौरासी लाख योनिर्यों मे जन्म लेना है । वास्तव में यह 
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चौरासी--चोरासी सिर्दधा का भी मार्ग हो सकता.हे । उन्होंने तो प्रवृत्ति में ही 
निवृत्ति खोजने का प्रयज्ञ किया है | हाँ पाखंड-खंडन करते थे। तब स्त्री 
विरोध तो यहाँ हुआ इसा देह को देख न*? देद् के भीतर क्‍या है ? 
यह घट घु घ अंधियारा रे सनन्‍्तो । 
यह घट भीतर बा; बगीचे 
याही में विरजन हारा रे सन्‍्तो | 
या घट भीतर चन्द्र और सूरज याही म॑ नौलख तारा रे 
या घट भीतर कासी द्वारिका याही में ठाकुर द्वारा रे । 
ज्ञान माग .के इस योद्धा में गोरख की नीरसना नहीं है | एक 
रागात्मर समन्वय भी है | 


है स 


यह रस रीति भेरे प्रभु की दिव्य दृष्टि बल जैसे री 
वित्यी ज्ञानी भगत उपासक प्राप्त सब्चन को तेसो री 
कदली खम्भ पपीहा सीपी स्वाति बू द जल जैसे री 
भगवत कछू विषमता नाहीं भूमि भाग फल तैसो री | 
“उसके! लिये तो यह भो क्‍या है, वह भी क्‍या है ? सत्र 
बराबर है | 
और कबीर पुकार कर कहता है, तू जो अनुमान कर रहा है बह तो 
ध्यह' वास्तव में नहीं हे | 
सैना, धमंदास, रैदास, नानक दादू , मलूकदास, हरिचन्द, 
धरन दास. यारी साहब, ब्रिद्वार और मारवाड़्‌ के दोनों दरिया साहब, बुल्ला 
साहब, केशवदास (प्रसिद्ध नहीं), पलद्ट, एक नहीं अनेक संत हो गये। स्ल्रियाँ 
भी हुई | एक पक्च इधर ही कुक रहा | दूसरा निगुण रूप मोरा का 
हुआ जिसमें भव्रित और भी अधिक बढ़ गई ' सगुण से निगुण का 
मीरा मं तादात्म्मय हो गया। मीरा सझ्री थी। उसकी वेदना में एक 
कोप्रलता बनी रही | मीरा का पूरा जीवन स्त्री के स्वातंत्र्य के लिये संघर्ष 
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है । जैसे सन्‍्तों का ब्राह्मणों से उपासना की समानता के लिये स'घर्ष हुआ, 
वही मीरा में भी स्त्रियों की उपासना और भक्ति के लिये समानता के 
लिये लड़ाई हुई । 
स'तन डिग बैठ त्रेठ लोक लाज खोई 
छोड़ दई कुल की रीत कया करिहें कोई 
श्राई में मगठटि काज़ जगत देख मोदी 
दासी मीरा गिरधर प्रभु तारो अ्रन्न मोंहीं 
तथा 
राजकुल की लाज गमाई सांधा केसग मैं भटकी 
नित उठ हरिजी के मन्दि< नाइयां नाच्यां दे दे चुटकी 
भाग खुलो म्दारो साध संगत सू सॉवरिया की बटकी 
जेठ बहू की कांगू न मान्‌ घूघट पड़ गई पटकी 
सहजोबाई की वेदना का सांसारिक रूप दूसरा था -- 
मया कुटम्बी जत्र सुख कैसा, 
सहजो बन्ध पड़े कोई जैसा 
सुता पुत्र उपज मर जावें 
स,च सोच तन मन दुख पावें। 
रूप मिटता जा रहा है :-- 
सेत रोम सत्र दो गये, सूख गई सत्र देह 
सहजा वह मुख ना रहा. उड़ने लागी खेह 
हजो इन्द्री सब्च थक्लीं तन पौरुष भयो छीन 
आसा तृस्ना नहिं घटी सदत बचने भये दीन 
आर अ्रत्यन्त खेद से वे कहता हैं- 
आय जगत में क्‍या किंया, 
तन पाला कै. पेद, 
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सहजो दिन घंघे ग्या 
रेन गई सुख लेट । 


यह अ्रच्छा नहीं लगता | तरस केवल इसलिये इतनी बड़ी यातना 
है ! खाया पिया मर गये | इससे कया मिला। तभी दयात्राई ने कहा है 
कि तुमने जन्न शरीर दिया था तत्र न जाने हमने कितनी प्रतिज्ञा की थीं। 
पर फिर भूल गये । 
मनुष्य से आशा की गई थो कि वह श्रच्छा बनकर रहे पर वह नहीं 
रहा | इसमें-.. । 
फछू दोष तुम्दरो नाहीं, हमरी है तकसीर 
बीच ही घीच बिब्रस भयो पाचि-पचीस के भीर । 
एचा खींचा करत हैं श्पनी अ्रपना ओर 
अबकी बेर उबार लो त्रिभुवन बंदोछोर । 
तुम ठाकुर त्रेलोक पति, ये ठग बसि कर देहू 
दयादास आधीन की यह बिन्‍्ती सुन लेहू । 


जाति-पाँति के विरोधी हाथरस के तुलसीदास ने भी अदृश्य अलख 
निरंजन के प्रति यह्दी व्यथा दिखलाई है। प्रेम की इस पीर के लिये गुरु 
भक्ति के लिये, हमें किसी बाहरी प्रभाव की ओर जाने की आवश्यकता 
नहीं है | एक परवर्त्ती सहज संय्दाय, दूसरा दक्षिण के शैव छिद्धांतों 
तथा पूर्ववर्ती सहजयान का परिणाम है | 


इनमें समन्वय की भावना काफ़ी अधिक थी । दादू ने कहा है :-- 


सोई जन साधू सिध हो सोई सत बादी सूर 
सोई मुनिवर दादू बड़े सन्मुख रहणा हजूर 
सोई जन साँचे सौ सती सोई साधक सुजान 
सोई शानी सोई पंडिता जे राते भगवान 
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दादू सोई जोगी सोई जंगमा सोईं सूफी सोई सेष 
सोई सन्यासी सेबड़े दादू एक अलेष। 
सोई काजो सोई मुल्ला सोई मोमिन मुखलमान | 
सोई सयाने सब भले जे राते रहिमान | 
इस विषय में नानक को देखना आवश्यक है। नानक अपने समस्त 
वातावरण में कबीर से अधिक निकट है । 
माया को संग त्याग, प्रभुजी को शरण लाग 
जगत सुख मान मिथ्या झूठा हे सब्र साज रे। 
जगत सुख को मिथ्या मान | यह सब'साज क्ूठा है। 
सुपने ज्यों घन पहँचान काहे पर करत गुमान, 
बालू की भीत जैसे वसुधा को राज रे 
नानक जन कहत बात बिनस जात तेरो गात 
छिन छिन कर गयो काल तेसे जात आज रे। 
नानक ने शोक किया है कि पति के मर जाने पर स्त्री पति के शव 
से प्रेम नहीं करती--- 


घर को नारि बहुत हित जासों सदा रदहत संग लागी 

जब्रही हंसा तजे यह काया प्रेत प्रेत कर भागी, 

या त्रिधि को ब्योहार बनो है जासो नेह लगाओ 

अन्त काल नानक बिनु हरिजी कोऊ काम न आओ । 

दूसरी विवशता हे कि जो कुछ दे वह सब जीवित का ही 
ब्यवहार है :-- 

सब कुछ जीवत को ब्योडार 

झ्ाथ बढ़ी कोऊ नहिं राखत घर से देहें निकारि 

मासु पिता भाई सुतबन्धु और पुनि घरि की नारि 

तनते प्राण होत जब न्यारे भाजत प्रेत पुकारि 
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मगतृष्णा जीवन जग रचना देखो दृदय विचारि 
कहें नानक भज सत्य नाम नित' जाते होत उद्धारि। 
यह प्रश्न अधिक संतों ने नहीं किया | मरे बाद जब “राम शरीर 
से निकल गया तब फिर उसके लिये इतना शोक क्‍यों ?! नानक . कहते हैं 
सोच कर देखो, यह जगत्‌ की रचना एक गहरी मृगतृष्णा है | माया तो 
किसी के साथ जाती नहीं | फिर उसका अ्रभिमान करने से क्‍या लाम ! 
तू बास्तव में अकेला हे-- 


काको माठतु पिता सुत बनिता को काहू को भाई 
धन धरती और सम्पति सिगरी जो मानो अपनाई | 
तन छूटे कछु संग न जाई कहा 6.हि लिपटाई | 
कबीर के बाद नानक ही ने हिन्दू मुस्लिम ऐक्य पर बहुत ज्ोर दिया 
है । कबीर ने जहाँ इनके भेदों से घरणा तक को है, नानक ने शोक अधिक 
किया है | एक ह्वी श्वास में अल्लाह और गोविन्द का नाम लेने में लोग 
क्‍यों हिचकते हैं : केवल बेईमान अलग अलग दावा करके लड़ते हैं । हैं 
दोनों एक द्दी खुदा के बन्दे । 
कबीर में यह ध्वनि इतनी तीव्र नहीं थी जितनी नाथपथियों में कि 
स्पष्ट कद्दा जाता था कि योगी न हिन्दू है न मुसलमान । नानक ने स्पष्ट 
कट्दा हे कि हिन्दू श्रोर मुसलमानों में शैतान बस गया है | वह तो एक 
है। उसे किसी भो नाम से पुकार लो | न नानक हिन्दू है न मुसलमान | 
दया, संयम, सदाचार, आत्मोन्नति, पाषंड खंडन, सत्य, यदी नानक 
के मुख्य उपदेश हैं । यद्यपि नानक पर सूफ़ी कवियों का, श्रन्यों की 
तुलना में अधिक प्रभाव पड़ा हे, परंतु वे अपना हिन्दू रूप छोड़ नहीं 
सके हैं | हिन्दू और मुसलमान का भेद मिटाने के लिये कब्रीर की ही 
भाँति नानक ने एक और ऊंची सत्ता की ओर इंगित किया । ठीक वह 
जहाँ राम ओर मुहम्मद द्वार पर खड़े रहते हैं । जाति-बंबन का उन्होंने 
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घोर विरोध किया । इसी कारण नानक का पंथ आगे चलकर अन्य संप्र- 
दायों से कुछु अलग दो गया | नानक के साथ भी श्रनेक मुसलमान शिष्य 
होकर साथ रहते ये | किन्तु नानक में एक विशेषता है। भक्ति की हिलोरें 
बार-बार उनमें उठती हैं। कबीर में यह विरह जहाँ शानपक्ष से संतुलन करता 
हे, वहाँ नानक आगम, श्रलक्ष्य, नौखंड, दस भुवन, अनहद, सहज, सब कुछ 
कहने पर भी भक्ति को ही अधिक मानते हैं | द्वदय की इस रागात्मक 
वृत्ति का प्रानल्य भारतोय इतिहास का एक महत्वपूर्ण चरण हे। क्‍यों 
कोई उसे अ्रन्य मार्गों से खोज नहीं पाया--- 
हरि की गति नहिं कोई जाने 
जोगी जती तपी पच हारे ओर बहु लोग सियाने 
अपनी माया आप पसारे आपे देखन द्वारा 
नाना रूप धरे बहुरंगी सबसे रइत नियारा 
अमित अपार अलचरुय निरंबन जिन सत्र जग भर्माया 
सकल भर्म तजि नानक मैं तो चरण माँहि चित लाया । 
वैसे तो मन का दबना असमव है। नानक यहाँ जोगी की साधना 
ओर कबीर के श्रहंकार को मिठा कर कहते हँ-- 
जब नानक हरि भये दयाला 
तब सब बिधि बनि आई। 
इस अवस्था पर भक्त को और किसी चेष्ठा की भी आवश्यकता नहीं 
रही | निश्चय ही -- 
पीतम जानि लेहु मन माँदी ॥ 
यहाँ मन में बतने वाला पीतम कहला रहा है | इसी को आगे मल्ूक- 
दास ने इस प्रकार अभिव्यक्त किया है ३-- 
जौन कोई भूखा गोपाल की मुहब्बत का 
तौन दुर्बेसन का पैंडा निराला है। 
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रहते महजूज वे तो साहेब की सूरत पर 
दुनिया को तक मार दीन को सम्हाला है । 
किसी से न करे सवाल उनका कुछ और ख्याल 
फिरते अलमस्त वजूद भो बिसारा है। 
कहते मलूक उन्हें सूभता है बेचुगून 
किसी की गरज नहीं अन्दर उजियारा है। 
यदि तेरे द्वदय में प्रेम है तो उसका दिंदोरा न पीट | तेरे भीतर कौ 
भावनाओं को क्या अंतर्यामी नहीं जान सकेगा ! स्मरण, प्रार्थना 
करते समय किसी को मालूम न हो जाये । अ्रपना प्रेम छिपाकर रख | 
मेरा सुमिरन तो स्वयं हरि करता है । मैं विश्राम पा गया हूँ। 


इस ग्रकार हमने यहद्द स्पष्ट देखा कि प्राय: वज़्यान के मूत्ति-मंत्रों के 
विरोधी सहजयानी संत छ्ली में लगे रहे | उनसे नाथ संम्प्रदाय ने हटकर 
विषय काम छोड़ा, पर श्ञान नीरस रदह्दा । योग किया । कबीर में योग कम 
हुआ, स््री और दूर गई, पर भक्ति घुसी। परवर्त्ती संतों में भक्ति बढ़ने 
लगी। निगुण धीरे-धीरे सगुण से समभौता करने लगा | इन सबके पीछे 
एक सामाजिकता है जिसको समभना आवश्यक है| श्रागे इस पर विस्तार 
से विवेचन करना आवश्यक है | किंतु इस समय हम एक दुसरे ज्षेत्र में 
आते हैं जिसके प्रभाव से एकदम समस्त भारत भूमि देँक जाती है। 
चैतन्य, दक्षिण के नामदेव, आदि की वाणियों पर अब एक नई पीढ़ी के 
संतों की वाणी सुनाई देती है। निगुण अ्रत्र पीछे हटने लगता हे । 


१२ 
सगुणोपासक 


भक्ति के सगुण रूप का प्रादुर्माव एक आकरिमिक घटना नहीं है 
बहुत प्राचीन काल से जो नारद के भक्तिसूत्र तथा शैव संप्रदायों की 


रुगुणोपासक दर 


तनन्‍्मयता थी वही श्र/भीरों के परकोया प्रेम से मिली | उसी में सहजिया 
परवरत्तों सन्‍्तों का प्रेम मिल गया । ध्यान रहे भक्ति काव्य में सूफ़ी कध्य 
का प्रभाव नहीं है | शंकर ने जो दाशंनिक वातावरण उपस्थित किया वह 
नीरस था। मद्दान्‌ के सामने अपने को उसमें लय कर देने की तृष्णा 
फूट निकली | इसका श्रभ्युदय यदि प्रखर रूप से देखा जाये तो दक्तिण से 
हुआ । दक्षिण के शेव भक्त तथा वैष्णव आलवारों की परंपरा ने जन 
उत्तर भारत में प्रभाव डाला तब हमारी सगुण भक्ति की संत-परंपरा चल 
पढ़ी | इसमें अनेक विशेषताएं थीं। पहली और मुख्य हे कि यह समस्त 
संत ब्राह्म॒णवाद से स्पष्ट ही प्रभावित ये | दूसरे दक्षिण में ईसाई धर्म 
ने जो प्रम की भावना फेलाई उसने समाज में निम्न जातियों के प्रति एक 
सहानुभूति पैदा कर दी | यह कवि प्राचीनता के मोह को फिर से जाग्रत . 
करने लगे । कृष्ण और राम के प्रति सुन्दर गीतों का 
प्रादुर्माव हुआ । 
सूर ने अपने आपको कृष्ण की बाल तथा *2 गार लीला में खो दिया । 
इस पक्त के साथ-साथ सूर का एक व्यक्तिपक्ष भी था, जिसकी श्रन्य संतों 


से तुलना करना आवश्यक हे । 


यौवन बीत रहा है | | 
यह संसार फूल सेमर को सुन्दर देख लभायों 
चाखन लागो रुई उड़ानी हाथ कछू नहिं आयो | 
इस दुख की वेदना से ञ्रात्त होकर वे कहते हं--- 
दिन हरि सुमिरन बिन खोये । 
तेल लगाय कियो तन मद्दन बस्तर मल-मल धोये। 
तिलक लगाय चले बन स्वामी विषयन के संग जोये। 
काल बली से सश्र जग कापे ब्रह्मादिक मुनि रोये। 
सूर अधम की कोन मति है उदर भरे भर सोये। 


८६ भारतीय चिंतन 


वह्दी उदर भरकर सोना सुर को भी पसन्द नहीं है। सब दिन 
विषयों में लगे बीत रहे हैं| तीनों पन ऐसे ही बीत गये | सिर के बाल 
सफेद हो गये। साँस आने में श्रव॒ श्रटकती हैं| गंगा का जल छोड़कर 
कुए का जल पीते हैं | हरि को छोड़कर प्रेत की पूजा करते हैं। प्रमाद 
करके गोविंद को भुला दिया है | राम नाम लेने में तो कुछ खर्च भी 
नहीं होता | श्रव्के-अटके ही जीवन बीत गया। राज-काज सुतपिता की 
डोरियों ने कल लिया। विवेक छोड़कर न जाने कहाँ कहाँ भटकता 
फिरा । माया की जो कठिन गाँठ पड़ गई वह अब भटके से नहीं तोड़ी 
जा सकती । न हरि का भजन है, न संतों का समागम हे, बीच में ही 
लटका रह गया है| बहुत कला दिखाने के बाद भी नट का लोभ नहीं 
छुटता | दूध के मठके में पानी क्‍या शोभा देता है ! 


जन्म सिरानो ऐसे ऐसे, 
के कहूँ रंक कहूँ ऐश्वरता नट बाजीगर जेसे । 


बस सदेव स्वप्न ही देखा करता है। अवसर निकला ज्ञा रहा है। 


ईश्वर के सामने जन्न सूर की करुण पुकार उठती है तब्र उसमें ईसाई, 
इस्लाम, सभी धर्मों का साम्य दिखाई देता है कि हे ईश्वर ! तेरे सामने, 
ज्ञहों धरती का कोई प्रश्न नहीं, वहाँ तो कोई बन्धन भेद नहीं है--- 
जात गोत्र कुल नाम गिनत नहिं रंक होय वा रानो 
ब्रह्मादिक शिव कौन जाति प्रभ मैं श्रजान नहिं जानो | 
बहुता जहाँ तहाँ प्रभु ना हैं सो देवता क्‍यों मानो 
सूरदास प्रभु की महिमा है साखी वेद पुरानो । 
जहाँ बहुत से हैं, वहाँ प्रभु नहीं हैं। तब देवताओं को क्यों माना जाये ! 
सूर का एक ईश्वर हे | उसी की महिमा है । और सूरदास जन्न यह बात 
कहते हैं तब से पूर्व॑वर्त्ती संतों की भाँति वेद पुराण को ढुकराते नहीं, उनको 
ग्रयता साही बनाते हैं । 


सगुणोपासक व 


यहाँ कितती रहस्य का जंजाल नहीं है। सीधी-सीधी अपने ईश्वर से 
बातचीत है । 
बड़ी हे राम नाम की ओट 
शरण गहे प्रभ काढ देत नहीं करत कृपा को टोट 
बैठत सभा सबहिं हरि जू की कोन बड़ो को छोट 
सूरदास पारस के परसे मिटत लोह के खोद । 


भगवान की सभा में कोई बड़ा नहीं, कोई छोटा नहीं । वहाँ भेद हो 
ही नहीं सकता । 
यह समस्त एकता और समन्वय किनका है! वे जो वेदमागग से 
चलनेवाले हैं | इसमे बाहर वालों का सवाल ही नहीं उठता। वे चाहे 
जिस मार्ग से चलें । परिधि के बाहर हैं | उन पर विवाद करने से क्या 
वे अपने साथ आ जायेंगे ? वे असल में मठके हुए. लोग हैं | किन्तु यही 
भेद तत्र नहीं रहता जब्न सूर अपने ईश्वर से अपने बारे में बातें करने 
लगते हैं | सूर ने अपने को नम्नता में जमीन से लगा दिया है | 
प्रम हों सब्च पतितन को राजा 
परनि दा मुख पूरि रह्यो जग यहि निसान नित बाजा 
तृसना देस, रू सुभट मनोरथ इन्द्रिय खड॒ग हमारे 
मंत्री काम कुमत दैबे को, क्रोध रहत प्रतिहारे 
गज अ्रहँकार चढ्यो दिगविजयी लोभछुत्र धरि सीस 
फौज श्रसत-संगति की मेरी, ऐसो हों मैं ईस 
मोह मदे बंदी गुन गावत मागध दोष अपार 
सूर पाप को गढ़ दृढ़ कीनो मुहकम लाइ किवार। 


तथा-- 
प्रभ मोरे अवगुन चित न धरो 


समदर्शी प्रभु नाम तिद्दारों चाहों तो पार करो 


द्पप भारतीय चितन 


एक नदिया इक नार कहावत मेलो नीर भरो 
जनब्र दोनों मिल एक बरन भये सुरसरि नाम परो । 
एक लोहा पूजा में राखत एक घर बधिक परो 
गुन औगुन पारस नहिं जाने कंचन करत खरो | 
यह माया भ्रम जाल निवारों सूर स्यथाम सिगरों 
अबकी बेर प्रभ_ मोको तारो नहिं प्रण जात गरो । 


मैं तेजी से ड्रब रहा हूँ | तुम मुझे क्‍यों नहीं उबार लेते १! हे दया 
नधि, दीनबन्धु स्वरामो, जन के दुःखों का निवारण करो | ममता की घटा 
छि रही है। मोह की बू दे गिर रही हैं। लोभ की सरिता अपार जलराशि 
लिये हरहरा रही हे | इसमें ड्ूबते हुए मुके कहीं मी थाह नहीं मिलती । 
तुम ही एक आधार हो | तृष्णा रूपी बिजली ज्षण-च्तण चमक रही है 
प्रभ ! मुझे अपना समककर तार दो । इस संसार का भयानक वज्ज-गजेन। 
मुझे डरा रहा है। श्रत्यंत दुख दे रहा है | यह संसार रूपी जल एक भें वर 
है।मेंउप्तमें फंथ गया हूँ., तुम्हारा विरद है | हे नाथ ! तुम पतितों के 
सगी दो | हे श्याम | मुझे सम्हालो | 


मीरा को सगुण से एतराज नहीं । परिणाम वही निगुण है। किन्तु 
सूर निगमागमसम्मत व्यक्ति हैं | उन्होंने निगुण का ठोस विरोध किया 
है। यही सूर को कविता का समाज-पक्त है। कहीं यद्द लड़ाई भौतिक 
आधारों का मज़ाक उड़ा कर होती है। निगु ण से जहाँ तुलसी ने सिर 
झुका कर सामंजस्य करके फिर भी अपने सगुण को उठाया है, सूर ने 
उसकी महानता को ही नहीं माना--- 


निगु न कौन देस को बासी ? 
मधुकर, दँसि समुकाय, सौंह दे बूक्ति, सॉँच, न हॉँसी, 
को है जनक, जननि को कह्ियत, कौन नारि को दासी ! 


सगुणोपासक न 4 


कैसो बरन भेस है केसो, केह्ि रस को अमिलासी ! 
पावैगो पुनि कियो आपनो जो रे, कहेगो गाँसी | 


आर कहीं वे आध्यात्मिक दृष्टिकोण से उत्तर देते हैं| किन्तु यह सूर 
साधारणतया वही सूर नहीं रहते । “चल चकई' के साथ रहस्यमय कल्पना- 
लोक में उड़ने का प्रयत्न उन्होंने कहीं-कहीं ही किया है। वास्तव में मनुष्य 
की रागात्मकता ही उन्हें प्रिय थी । एक दाशंनिकता अपनी है | बाकी सबका 
खंडन दे | वह एक तो निगमागम से दूर है। देखने को वह वाद्य मात्र 
डी दिखाई देती दे । भीतर की पूछते हैं तो उत्तर नहीं मिलता, तभी -- 
जयपि हरि हम तजि अ्रनाथ करि 
तदपि रहति चरननि रस रासी 
अपनी सीतलताहि न छॉडत 
जय्यपि है ससि राहु-गरासी | 
कहीं वे मनुष्य की कोमल वृत्तियों को जगाना चाहते हैं- 
ऊधो ! मन नाहीं दस बीस, 
एक हुतो सो गयो स्याम सग, को आराधे ईस! 
भईं अ्रति सिथिल समत्रे माधव बिनु जथा देह भिनु सीस 
स्वासा श्रटकि रहे आ्रासालगि जीवद्द कोट बरीस 
तुम तो सखा स्थाम सुन्दर के सकल जोग के ईंस 
सूरजदास रसिक की बतियाँ पुरवा मन &जगदीस। 
तथा-- 
रहु रे मधुकर मधु मतवारे 
कद्दा करों निरगुन लेके हों, जीवहिं कान्ह हमारे 
लोटत नीच पराग पक में, पच्रत न आपु सम्हारे 
सुन्दर स्थाम कमल दल लोचन जसुमति नंददुलारे 
सूर स्याम को स्ंसु अ्रप्या अब कापे इम लेहि उधारे। 


६० भारतीय चिंतन 


विशेष ध्यान देने योग्य कृष्ण के साफार रूप में यह स्वरूप 
प्रखर हैं-... 


चरन गहे अंगुठा मुख मेलत 

उछुलत सिंधु धराधर कॉप्यो, कमठ पीठि श्रकुलाइ, 
सेस सहफन डोलन लागे हरि पीवत जब पाइ। 
बढयो बृृच्छवर सुर अकुलाने गगन भयो उत्पात 
महाप्रलंय के मेघ उठे करि जहाँ तहाँ आधघात। 


यह कृथ्ण का सर्वव्यापी परमेश्वर रूप है। विराट रूप की भकलक 

स्पष्ट है | फिर यह तो बालक में ही उस भाव का समावेश है। 
गोविंद पद भज मन बच क्रम करि 

रुचि-रुचि सहज समाधि साथि सठ दीनबन्धु करुनामय उर घरि। 

मिथ्यावाद विवाद छाड़ि सठ विषय लोभ मद मोहै परिहरि 

चरन प्रताप आनि उर अंतर और सकल सुख या सुख तरहरि 

वेदन कट्यो स्मृति इति भाष्यो पावन पतित नाम है निजु हरि । 

ओर इस प्रकार निगुण का विरोध ब्राह्मणवाद के विरोधियों का 
विरोध है | 

सूर और तुलसी ने उपासना के जो महानतम रूप खड़े कर दिये हैं 
वे किस लिये ! सूर का सगुण, तुलसी की मर्यादा-एक ही बात के दो 
रूप थे। सूर ने उसे भावना और अध्यात्म केक्षेत्र में लेकर विरोधियों 
को काटा । तुलसी हे उसी प्रेम को स्वीकार तो किया, पर उसके सामाजिक 
रूप को भी परिष्कृत किया और प्राचीन आय ब्राह्मण-परंपराश्नों को इन 
दोनों ने फिर से जीवित कर दिया। 

ग्रनेक भक्तों ने भ्रपनी मुक्ति की प्रार्थना की है। किंतु वह इतना 
व्यापक भ्रभाव नहीं डाल सकी है जितना इन दोनों का ज्ेत्र रहा हे। यह 
दोनों सन्‍्त महान्‌ थे, और ऐसे उद्भट कि इन दोनों ने चट्टानों की माँति 
खड़े होकर निगु ण को भ्ुुका दिया । 
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इससे पहले कि हम इनके सामाजिक पक्ष पर विस्तार से विवेचन 
करें यह आवश्यक है कि इनके कार्य का वास्तविक क्षेत्र समर लिया 
जाये | इसके लिये तुलसीदास को देखना अधिक उपयोगी है । 


शिव अज शुक सनकादिक नारद | 
जे मुनि ब्रह्म विचारि विशारद। 
श्रति पुराण सद्ग्रन्थ कहाहीं | रघुपति भक्ति बिना सुख नाहीं। 


जो सन्त-परंपरा सार्वजनीन समता के लिये चली थी वह यहाँ आ्राकर 
संकुचित हो गईं | यह आगे और भी स्पष्ट होता है । 


जे जनमे कलि काल कराला | कतंत्र वायस भेष मराला | 
चलत कुपंथ वेद मग छुाड़िे | कपट कलेवर कलिमल भाॉड़े॥ 
वंचक भगत कहाय राम के | किंकर कंचन क्रोध काम के ॥ 
तिनमें प्रथम रेख जग मोरी | घिक धर्मध्वज धरमिक धोरी ॥ 
स्वामी राम, कुसेवक मोसे | निज दिशि देख दयानिधि पोसे ॥ 


यह विचार निगुण सर्तों में भी आया है। धीरे-धीरे इस सगुण 
संन्त-परंपरा द्वारा मानवीय स्वरूपों ने दृष्टि को भर लिया। रामायण 
और महाभारत, भागवत, और पुराणों का भाषा रूप प्रस्तुत हो गया | और 
वह भी एक प्राचीन गौरव का स्मरण दिलाता हुआ । यद्यपि अब भी मुक्ति 
चाहिये, यातना का अ्रंत चाहिये। लेकिन एक ठोस रूप है जिसका आश्रय 
लिया जा सकता है | जीवन व्यतीत करने का एक आदश्श सामने श्रा 
गया है | 


यह दूसरे प्रकार का विरोध था। ईश्वर के सामने समानता, उसकी 
लीला से मुक्ति-याचना, शरीर के दुखों से दूर दोना, जन्म-बंधनों से 
अलग होना, यह अब भी है | वही निगुण है, वही सगुण है। समाज 
में बराबरी नहीं है, पर वह नहीं है, न कभी थी | उसका कोई प्रश्न ही 
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नहीं | आधारभूत काम क्रोध शत्रु हैं| मन की अनुभूति ही सत्य है। 
पर वह रहस्य नहीं है, 'उसको? दया है । 
जो पे राम चरण रति होती 
तो गत त्रिबिधि शूल निश्चि बासर सहती जिपति नखोतों। 
नहीं एकौ आचरण भजन ,को विनय करत हूँ ताते, 
कीजे कृपा दास तुलसी पर नाथ नाम केनाते। 


कचीर की बात पर पहुँचना सरल नहीं । निगुणों के प्रारंभ रूप ४ 
यही कमी है कि उसे हर कोई पा नहीं सकता | परवर्त्ती रूप में जन्न भक्ति ने 
छा लिया है, तब यह कठिनाई नहीं रही है | परंत सगुण की-सी सरसता 
उसमें कहाँ ! यहाँ तो बात सीधी है | बता दिया गया है कि यह है। यह 
यदि दयालु हो गया तो फिर कोई कठिनाई शेष नहीं रहती | 


आत्मपक्ष तुल॒तों में भो है। किंतु उनको अपनी मर्यादा, अपने 

उपास्य की मर्यादा का बहुत ध्यान था | उनका उपास्य एक लोकपालक 
राजा था, जितसे दया को याचना को गई था और बहुत नम्नता से वैधानिक 
नियमों को काम में लाया गया था | तुलसो को राम-भक्ति की राह में 
अनेक बाधाएं आई हैं । उन्होंने द्वेताद्दत, श्रद्वेत, दूत, शेव, वेष्णव, सबका 
समन्वय किया है । आत्मग्लानि में उन्होंने कहा हे : 

जाउ कहाँ तज चरण तिहारे, 

काको नाम पतित पावन जग केहि श्रतिदीन पियारे 

कौन देव बरियाई विरद हित इठ इठ अधम उधारे 

खग मृग व्याध पषराण बिटप जड़ कद्दौं कौन सुर तारे 

देव दनुज नर नाग मनुज सब्न माया विवश बिचारे 

तिनके हाथ दास तलसी प्रभु कद्दा अपनपौ हारे । 


इसलिये तो वे केवल राम को चाहते हैं | क्‍योंकि वे तो राजा हैं। 
आर किसी की तुलसी वंदना भले द्वी करे, पर शरण क्‍यों जायें-- . 
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दीन को दयाल दानी दूसरो न कोई । 
जाहि दीनता कहूँ मैं दीन देख्यो सोई।॥ 
मुनि सुर नर नाग साहब तो धनेरे। 
पे तौलाँ जो प्रभु नेक नैन फेरे॥ 
त्रिभुवन तिहूँ काल विदित वेद चारी। 
आदि अन्त मध्य राम साहिन्नी तिहारी ॥ 
तू ही माँग मॉँगनों न मॉँगनों कहायो | 
सुनि सुभाव शील यश याचक जन आयो ॥ 
तू गरीब को नेवाज में गरीब तेरा, 
वार एक कहिये प्रभु तुलसीदास मेरा। 
और साथ ही 'सियाराम मय सत्र जग जानी' की भावना में वे अपने 
राम को ब्रह्म बना कर कहते हैं कि कुछ नहीं कहा जाता, कया कहूँ ! 
सून्य भीत पर चित्र रंग नहिं तनु बिनु लिखा चितेरे। 
इसमें भावना में भी रहस्य नहीं है, उस ज्ञात की गरिमा मात्र है। 
सबसे बड़ी यातना के पक्त में तुलसी ने आत्मवर्णंन में जब उद्धार की 
याचना की है तत्र वही लिखा है, जो अन्य संतों के मुख से पहले कई 
बार निकल चुका है | कोई पंथ हो, जो कुछ प्रारंभ से अंत तक की साधना 
और प्राप्ति है उसका व्यक्तिपक्ष यही है; 
कबहूँ हों यह रहनि रहूँगो 
श्री रघुनाथ कृपालु कृपाते संत सुभाव गहूँगो। 
यथा लाभ सन्‍्तोष सदा, काहू सों कछ न कहूँगो। 
परहित निरत निरन्तर मन क्रम वचन नियम निबदूँगो | 
परुष वचन अति दुसह श्रवण सुन तेहि पावक न दहूँगो । 
विगत मान समर शीतल मन पर गुण नहीं दोष गदहूँगो । 
परिदर देख जनित चिन्ता दुख सुख सम बुद्धि रहूँगो । 
तुलसीदास याह्दी पथ रहि के अविचल मक्ति गहूँगो। 
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कलि से तुलसी ने समाज और व्यक्ति दोनों पक्लों पर घोर संघर्ष 
किया है। अपने विषयों की श्रग्नि उन्हें जला रही हे-- 


अब नाथदहिं अनुराग जाग जड़ त्याग दुराशा जीते, 

बुके न काम अग्नि तुलसी कहूँ विषय भोग बहु घीते । 
निगु ण खंतों की भाँति ही आप एक स्थान पर कह गये हैं : 

नाहिंन आवत श्रान भरोसो, 

यहि कलिकाल सकल साधन-तर है सम-फलनि फरो सो 
तप, तीरथ, उपवास, दान, मख जेहि जो रुचे करो सो 
पाएदि पे जानिबो करम-फल भरि भरि वेद परोसो 
शआ्रागम जिधि, जप जाग करत नर सरत न काज खरो सो 
सुख सपनेहु न जोग सिधि साधन रोग वियोग धरो सो 
काम क्रीध मद लोभ मोह मिलि ग्यान विराग हरो सो 
बिगरत मन संन्यास लेत जल नावत श्राम घरोसो 
बहु मत सुनि बहु पथ पुराननि जहाँ तहाँ झगरों सो 
गुरु कह्मो राम-भज्नन नीको मोहि लगत राज-डगरो सो 
तुलसी ब्रिनु परतीति प्रीति फ़िरि फिरि पच्ि मरे मरो सो 
राम नाम बोहित भवसागर चाहे तरन तरो सो | 


तुलसी की यह अनन्यता द्वदय विचलित कर देने वाली है । यह एक 
व्यक्ति था जो एक उजड़ो हुई दुनिया को फिर उसी रूप में बसा देना 
चाहता था । यह इतिहास स संघ था । और संत तुलसी का यह भक्ति 
के प्रात जागरूक हृदय समाज की व्यवस्था को भुला देने वाला नहीं 
था | और तुलसी के राम निगुण, सगुण, शिवमित्र, मर्यादापालक, 
दुष्टट्लन निगमागम के सार होकर ऐसे दीनबंधु होकर आये, जिन्होंने 
सबको जहाँ भक्ति का प्रश्न था, एक साह्दी देखा, चाहे वह निषाद हो, 
यह शवरी | 
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पाशुपत, बज्रयान, सहजयान, नाथसंप्रदाय, निर्गण संतों ने वेद और 
पुराणों को उठा कर फेंक दिया था | हमने भारतीय संतों की धारा का 
क्रमशः परिवत्तन देखा । यहाँ आकर संत फिर अ्रपनी प्राचीनता 
को लौटा लाये | उन्होंने वेद, उपनिषद, तथा इतिहास, काव्य, पुराणों 
को जाग्रत किया। 
तुलसी ने भक्ति के पथ से अनेक देवताओ्रों को उनका यथास्थान 
दिया | चातुव॒ध्य॑ को स्थापित करता अपना ध्येय समकझा। उन्होंने 
निगुण की बहुत सी बातों को ध्वीकार कर जिया : 
बिनु गुरु होइ कि शान , शान कि होइ विराग बिनु 
गावहिं वेद पुराण , सुख कि लदृ॒हिं हरि भक्ति बिनु 
कोउ विश्राम कि पाव , तात सहज संतोष बिनु 
चले कि जल ब्रिनु नाव , कोटि यतन करि पचि मरिय 
बिनु संतोष न काम नसादीं। 
काम अछुत सुख सपनेहँ नाहीं। 
तभी उन्होंने यहाँ अपनी परिस्थिति स्पष्ट की है ; 


ब्रह्म शान रत मुनि विज्ञानी । मोहि परम अश्रधिकारी जानी ॥ 
लागे करन ब्रह्म उपदेश | अज अद्वेत अ्रगुन हृदयेसा ॥ 
ग्रकल श्रनीह अनाम अरूपा | अनभवरा9म्य अखंड अनूपा ॥ 
मनगोतीत अमल अविनाशी | निर्विकार निरवधि सुखराशी ॥ 
सो तें तोहिं ताहि नहिं भेदा | वारि बीचि इव गावहि वेदा ॥| 
विविध भांति मोहि मुनि समझावा | निगुण मत मम हृदय न आवा || 
पुनि मैं कहें नाइ पद शीशा | सगुण उपासन कहहु मुनीशा | 
रामभक्ति जल मम मन मीना | किम विलगाइ मुनीश प्रवीना ॥ 
सोह उपदेश करहु करि दाया | निज नयनन्हि देखों रघुराया ॥ 
भरि लोचन विलोक अ्रवधेशा | तब सुनिहों निगुन उपदेशा | 
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पुनि पुनि कहि मुनि कथा अ्रनूपा । खंडि सगुण मत अगुण निरूपा ।। 
तब मैं निगु ण॒ मत करि दूरी | सगुण निरूपों करि हठ भूरी ॥ 
उत्तर ग्रत्युत्तर मैं कीन्हा। मुनिवर भयउ क्रोध कर चीन्हा ॥ 
सुनु प्रभ॒ बहुत अवशा कीए | उपज क्रोध शानिहु के दिये। 
अ्रति संघर्षन करे जो कोई। अनल प्रगट चन्दन ते होई॥ 
क्रोध कि द्वेत बुद्धि बिनु , द्वैत कि बिनु अशान | 
माया.वश प्रच्छुन्न जड़ , जीव “कि ईश समान | 


उसी मुनि के क्रोध से भक्त जन्न काग हो गया, तब भी वह खिन्न नहीं 
हुआ । ठुलसी ने भक्ति की विजय प्रमाणित की है। तुलसी को समभने 
के लिये यह समझना नितांत आवश्यक है कि उन दिनों भारतीय नीवन 
पर समन्वयात्मक निगुण का प्रचंड बोलबाला था | 

परंपरा से चली आई आर्य विरोधी रहस्य की खोज को अंत में 
राम और कृष्ण के साकार रूप मिले । उसमें प्राचीन पौराणिक विरासत 
मिली | जो समाज बना था उसका श्राधार अ्रत्र बोलने लगा। कुछ लोगों 
का कहना है कि यह केवल मुसलमानों का प्रमाव था। वस्तुतः यह यहाँ 
की निम्न जातियों का ही प्रभाव था। बावजूद सब्र बंधनों के भक्त संतों ने 
मनुष्य को ईश्वर के संमुख एक बराबरी का अधिकार दिया। 

अब जन-समाज को शून्य के स्थान पर साकार रूप मिल गये। 
रहस्यों का अंत हो गया क्योंकि अनुभूति के गहन होने को कोई आवश्य- 
कता नहीं थी । यह मालूम था कि किसकी उपासना करें, कैसे करें, क्‍यों 
करें। उसे रोज्ञ मंदिर में देखते थे। वह मनुष्य जैसा था। उसकी एक 
कदानी थी । रहस्य के भय को भगवान की लीला ने ले लिया। इस 
प्रकार समाज में से एक जिशासा खो गई। 

ज़िस प्रकार निगुण संप्रदाय में अनेक छोटे-छोटे भेद हो गये, उसी 
प्रकार सगुण में भी अनेक द्वेतादेत के भेद हो गये | किन्तु यह भेद कोई 
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प्राधारभूत नहीं थे | वे सब श्रुतिसम्मत थे । ईश्वर को मानते थे । उनमें 
एम और कृष्ण तो स्वीकृत थे । 


परत्रिय लम्पट कपट सयाने । मोह द्रोह ममता लपटाने ॥ 
तेइ अभेदवादी शञानी नर। देखा मैं चरित्र कलियुग कर ॥ 
जे वर्णाघम तेलि कुम्हारा | श्वपच किरात कोल कलवारा | 
नारि मुई गृह संपति नासी | मूड़ मुँडाइ भये संनन्‍्यासी ।। 
ते विप्रन सन पाँव पुजावहिं। उभयलोक निज हाथ नसावहि ॥ 
विप्र निरक्षर लोहुप कामी। निराचार शठ दृषली स्वामी ।। 
शूद्र करहिं जप तपत्रत नाना | बेठि वरासन कहहिं पुराना ॥ 
सब्र नर कल्पित करहि अचारा । जाइ न वरणि अनीति अपारा | 
भए. वर्णसड्डूर कलिईिं भिन्न सेतु सब लोग, 
करहि पाप दुःख पावहीं, भय रुज शोक चवियोग | 
श्रुति सम्मति हरि भक्ति पथ, संयुत श्ञान विवेक, 
तेहि न चलहिं नर मोह वश कल्पहि पंथ अनेक । 
तुलसी का दुःख वही है जो ईसा के पूर्व व्यवस्था बिगड़ती देख कर 
यूनानी और रोमन दाश निक | में हो गया था | उस समय गुलामों के मारे 
नाक में दम थी । कलियुग का वर्णन पढ़ना आवश्यक है। तुलना करके 
महाभारत से देखिये | मूल में एक ही स्वर है कि वर्णाश्रम बिगड़ गया। 
हाय अब क्या दोगा--- 


कलिमल ग्रसेड धर्म सच, लुत भए सद्‌ ग्रन्थ , 

दंभहिं निजमत कल्पकरिं, प्रकट कीन्द बहु पंथ | 

भयउ लोग सब्र मोह वश, लोभ ग्रसेउ शुभ कम , 

सुनु हरियान ज्ञान निधि, कहों कछुक कलि धर्म । 
बण धर्म नहिं आश्रम चारी । श्रुति विरोध रत सत्र नर नारी॥“ 
द्विज श्रुति बंचक भूप प्रजासन । कोठ नहिं मानु निगम अनुशासन ॥ 
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मारग सोइ जाकहें जोइ भावा | परिडत सोइ जो गाल बजावा ॥ 
'मिथ्यारंम दम्मरत जोई। ताकहँ सन्त कहें सब कोई॥ 
सोइ सयान जो पर धन हारी। जो करू दंभ तो बड़ आचारी |। 
जो कह भूठ मसखरी जाना | कलियुग सोइ गुणवन्त बखाना ॥ 
निराचार जो श्रुति पथ त्यागी | कलियुग. सोइ ज्ञानी बेरागी॥ 
जाके नख अरू जटा विशाला | सोइ तापस प्रसिद्ध कलिकाला ॥ 

... अशुभ वेष भूषन घरे, भक्ष्याभच्य जे खाहिं, 

ते योगी ते सिद्ध नर, पूजित कलियुग माहि। 

जे अपकारी चार तिन्हकर गौरव मान्यता , 

मन क्रम बचन लबार. ते वक्ता कलिकाल मह | 
नारि विवश नर सकल गुसाई | नाचहिं नट मर्कदः की नाई ॥ 
सूद्र द्विजन्ह उपदेशहिं ज्ञान मेलि जनेऊ लेदि कुदाना॥ 
सब नर काम लोभ रत क्रोधी | देव वित्र गुरू सन्‍त विरोधी ॥ 
गुणमन्दिर सुदर पति त्यागी। भर्जाद नारि पर पुरुष अभागी॥ 
 सौभागिनी विभूषन हीना | विधवन्ह के शथ्गार नवीना ॥ 
गुरु शिष अन्ध वधिर के लेखा । एक न सुने एक नहिं देखा॥ 
हरे शिष्य धन शोक न हरई। गुरुघोर नरक महें परई॥ 
'मातु पिता बालकन्द बुलावहिं। उदर भरे सोइ धर्म सिखावहि ॥ 

। ब्रह्मशान बिनु नारि नर, कहहि. न दूसरि बात , 

कोड़िउ कारण मोह वश, करहिं विप्र गुरु घात । 

बादहिं शुद्र द्विजनन्ह सन, हम तुमसे कछु घाटि , 

जातहिं ब्रह्म सो विप्रवर, श्रॉखि दिखावहिं डादि । 


१३ 
योद्धा संत 


' मुगलों का पतन घीरे-घीरे प्रारंभ हुआ | उस समय हमें समथ 


. योद्धा संत ६ह 


गुरु रामदास तथा . गुरु गोविंदसिह के दर्शन होते हैं । 

दोनों ही निगु ण के अनुयायी थे | दक्षिण में जो परंपरा शानेश्वर से 
चली थी. बिठोवा के मंदिर के भक्तों के सगुण का जो मानवतावाद 
था, वह दोनों मिल गये और रामदास का श्रादुर्भाव हुआ । रामदास 
शिवाजी के गुरु थे । 

उत्तर को समस्त संत-परंपरा को केन्द्रीभूत करके गोविंदर्सिह ने नानक 
को सीघे-सीधे आगे बढ़ाया | इनका वाह्याचरण देखना इस समय उचित 
नहीं होगा। इतना कहना काफ़ी है कि संसार को व्यर्थ मात्र समभने 
वाले, अनहृद सुनने की चाह रखने वाले यह मानवतावादी विशेष परिस्थिति 
में उग्र हो गये और इन्होंने सैन्य बल का आयोजन किया। धार्मिक 
श्रनुयायियों ने अपनी रक्षा के लिये तलवार उठाई और अनेक लोग 
बलिदान हो गये। व्यक्ति का जहाँ तक आत्मवेदन का प्रश्न था, जहाँ तक 
अध्यात्म का सवाल था, इनमें अपने पूर्ववत्तियों से कोई भेद नहीं था। 
केवल संसार में क्या करना है, किस प्रकार रहना है, इस पर एक भिन्न 
रूप से प्रकाश डाला गया | 

इन उत्तर हिंदूकालीन संतों का क्षेत्र सांस्कृतिक अधिक था, आध्या- 
त्मिक कम । 

इस्लाम को विशद्‌ विवेचना ही इस पर प्रभाव डाल सकेगी । इन्होंने 
जाति-पाँति का विरोध किया । और इसी के परिणाम-स्वरूप भारत में एक 
बार वही योगियों वाली परंपरा आ गई । अबके वे सिख कहलाये जो शिष्य 
हुए | यह लोग सांसारिकता से अलग नहीं ' हुए। जैसे योगी भी घरबारी 
होते थे, पर मध्यम समझे जाते थे, वही यहाँ भी हुआ । 

यह वह परित्थिति आ गई जब भारत का समनन्‍्वयवादी निगुण भी 
इस्लाम का विरोधी हो गया । 

पहले के संतों में यह भावना नहीं थी | इम ऊपर स्वयं गुरु गोविद- 
सिंद् के पूर्ववर्ती गुरु नानक पर दृष्टिपात कर श्राये हैं। नानक ने जहाँ 
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एक ओर जाति भेद के विरुद्ध आवाज़ उठाई थी. दूसरी ओर वे हिंन्दू- 
मुस्लिम एकता के भी घोर पक्तपाती थे। तभी उन्होंने कहा था कि हिन्दू 
आर मुसलमान दोनों ही मटक रहे हैं । वे असली राह को भूल गये हैं। 
एक अलग पंथ इसीलिये चलाया गया कि जो दोनों में से एकता की ओर 
बढ़ना चाहें वे दोनों से अलग आ जायें । परन्तु वह स्वप्न पूर्ण नहीं हुआ । 
अब भी निगुण की ही सत्ता मानी गई, किन्तु मत में यह हिन्दू निगुणय 
था। वास्तव में दोष प्रारंभ में ही रह गया था। प्रारंभ से ही नानक के 
निर्गंण का स्वरूप वाह्मरूप में शरीयत, उफ़वा और लाहूत, मलकूत आदि 
को त्याग देने के कारण, कब्चीर को तुलना में अ्रधिक हिन्दू हो गया था | 


पेन ने लिखा है कि भारत में शक्ति संप्रदाय में काली, भवानी, दुर्गा 
का प्राबल्य तभी देखा गया है जन्न कोई भारी विपत्ति आती है | यद्यपि यह 
पूर्ण सत्य नहीं है, फिर भी कुछ अंश तक इसे ठीक कह सकते हैं । इन 
संतों ने देवीपूजा को तो किसी अंश तक स्वीकृत ही कर लिया था। 


नव भारत धम 


ब्रियिश शासन काल में भी भारत में सतों की परपरा टूटी नहीं । 
प्रारंभ में बअह्मसमाज जाग उठा । तदनंतर दयानंद आये । उसी समय 
आयेसमाज की स्थापना की गई । बंगाल में रामकृष्ण परमहंस हुए | 
बिवेकानंद तथा रामतीय ने इसी परपरा को आगे बढ़ाया | सबके आखिर 
में महात्मा गांधी तथा योगी अरविंद का नाम प्रमुख है । इनको विस्तार 
से देखना चाहिये | यद्द समय इमारे इतने निकट है कि हम इसको पूर्ण 
तया'निष्पछ्ध दृष्टि से नहीं देख पाते | श्रव हमें इनकी समाज के संबध में 
न्‍्याख्या करनी चाहिये। 

क़्षसमाज, बिवेकानंद, रामकृष्ण परमदइंस, योगी अरविन्द, क्रमशः 


नव भारत धम १० है 


उपनिषदवाद तथा ब्रह्मवाद; वदांत; शाक्त मक्ति जिप्ममें वेदांत और मात 
रूप का समन्वय था; पुराना राजयोग, कहे जा सकते हैं । वे एक पुरानी 
परंपरा के द्योतक हैं | मह्दान व्यक्तियों ने उन्हीं परंपराओश्ों को जाग़रुक 
रखा है । 
गांधी और दयानंद ही वास्तव में हमारे युग के प्रमुख व्यक्ति हैं । 
जिस प्रकार बुद्ध ने सत्य को ही सब्न से ऊंचा माना था उसी प्रकार 
दयानंद ने भी । इसलिये उन्होंने निम्नलिखित श्लोकों को उद्ध त किया हैः 


निन्दन्तु नीतिनिपुणा यदि वा स्तुवन्तु 
लद्टमी: समाविशतु गच्छतु वा यर्थेष्टम्‌ 
अद्य व वा मरणमस्तु युगान्तेर वा 
न्‍्यायात्पथ: प्रविचलन्ति पद॑ न॒ धीरा (भत्‌ हरि) 
न जातु कामान्नभयान्नलोभाद्ूधम त्यजेज्जीवितास्यापि हेतो: 
धमे नित्य: सुखदु:खे त्वनित्ये जीवो नित्यो हेतुरस्य त्वनित्य 
(महाभारत) 
नहि सत्यात्परो धर्मों नानृतात्पातकं परम्‌। 
नहि सत्यात्परं ज्ञानं तस्मात्‌ सत्यं समाचरेत्‌ । 
अस्तु । ईश्वर सर्वज्ञ है । निराकार सर्वव्यापक शक्तिमान अजन्मा अ्रनंत 
दयालु न्यायकारी है| चारों (वेद विद्या धर्मयुक्त ईैश्वर प्रणीत संहिता मंत्र 
भाग ) निर्श्रान्त स्वतः प्रमाण हैं | ब्राह्मण ग्रंथ, पड ज्ञ, पडउपाज्, चार 
उपवेद, ११२७ वेद शाखा परतः प्रमाण हैं। वेद विरुद्ध ईश्वर विरुद्ध 
है । इच्छा, द्वेष, सुख दुःख और ज्ञानादि गुणयुक्त अल्पशनित्य है वही जीव 
है। ईश्वर की सामर्थ्य साफल्य के हेतु सृष्टि है यद्दी इसका प्रयोजन है। 
वर्णाश्रम धर्म कर्मो' को योग्यतानुसार माना जाना चाहिये। भागवत 
श्रादि पुराण माने जाने योग्य नहीं हैं | तीथ दुखसागर से पार उतरने के 
रास्ते हैं, जल स्थान नहीं । जड़ मूत्ति पूजा व्यथ' है। पुरुषार्थ प्रारब्ध से बड़ा 
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है।आठों प्रमाण मानने चाहिये। और अत में दयानंदने लिखा है : और जो 
मतमतान्तर के परस्पर विरुद्ध झगड़े हैं उनको में प्रसन्न नहीं करता क्‍योंकि 
इन्हां मतवालों ने अपने मतों का प्रचार कर मनुष्यों को फंसा के परस्पर 
शत्रु बना दिये हैं | इस बात को काट सर्व सत्य का प्रचार कर सबको 
एक्यमत में करा द्वेष छुड़ा परस्पर में हठ प्रीति युक्त कर के सबसे 
सबको सुख लाभ पहुँचाने के लिये मेरा प्रथत्न और अभिप्राय है । 

ओम शज्नो मित्र: शं वरुण: । शज्नो भवत्वरयमा । शजन्न इन्द्रो 
बृहस्पति: । शन्नो विष्णुरुरुक्रमः। नमो बत्रह्मणे। नमस्ते वायो। 
त्वमेव प्रत्यक्ष ब्रह्मासि | त्वमेव प्रत्यक्ष॑ ब्रह्मावादिषम्‌ | ऋतमवा- 
दिषम्‌ । सत्यमवादिषम्‌ । तन्‍्मामावीत्‌ | तद्वक्तारमावीत्‌। आवी- 
न्‍्माम्‌ । आवोद्रक्तारम्‌। ओ३म्‌ शान्ति: शान्ति: शान्ति: ॥ 

दयानद्‌ का वास्तविक कार्य इतना ही नहीं था। ठुलसी के बाद 
अपने सामाजिक कत्तव्यों के प्रति यदि कोई उतना ही जागरुक संत हुआ 
तो वह मदहृषि दयानंद द्वी थे । उन्होंने सबसे पहले भारत में स्वराज्य शब्द 
का प्रचलन किया । व्यक्तिगत जीवन में अखंड ब्रह्मबचयं और योग की 
साधना कर। थे। वास्तव में इस संत का व्यक्तिपक्ष अ्रन्य संतों की 
अपेक्षा कम था | समाजपत्ष ही अधिक था , वे शंकराचार्य की भाँति 
शास्त्रार्थ किया करते थे । उन्होंने अपने आपको वेद से ले जाकर बॉच 
लिया था। यद्यपि ब्राह्मणवाद के प्रतीक नहीं थे, तथापि आयं॑त्व का 
उन्हें बहुत अमिमान था। उन्हें खेद था कि आर्यजाति निर्वार्य होकर 
संसार में अनेक प्रकार के क्लेश भोग रही है। श्रार्या ने ही संसार में 
आलोक फेलाया था| दयानंद समाज को फिर वेद की ओर खींच ले 
चले । किन्तु विधवा, बालक, स्त्री, पुरुष, जाति. धर्म--इनमें से किसी 
का भी अ्रत्याचार उन्हें त्रिल्कुल स्वीकृत नहीं था। जो काम धमंशात्र में 
मन ने, नियमों में कौटिल्य ने, खंडन-मंडन में शंकर ने किया, दयानंद 
ने उन सबको पूरा करने का प्रयतज्ञ किया । 
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उस समय देश में स्पष्ट ही एक विदेशों का शासन था | इसे दयानंद 
ने कुछु तो राष्ट्रीय अपमान समझा, कुछ जातीय पतन और वे प्राचीनता 
के द्वामी बन कर उठ खड़े हुए । 

दयानंद ने एक समता छा भाव फलाना प्रारंभ किया । उन्होंने ईश्वर, 
जीव की व्याख्या की किन्तु निस देह उनके प्रचार में एक सावंमभौमिकता 
नहीं थी। इसका कारण था वेद को सत्रसे परे मानना | कोई हिन्दू इ 
मान सकता था । अन्यों के लिये यह तनिक कठिन था | इसके मूल में 
बही चतना थी जो गुरु गोविन्द में थी । 

मूल में वेद माना गया । इसमें जो वाह्याचरण था उसकी सोमाएं 
संकुचित हो गई | बजाय इसके कि मुसलमान निकट आते व दूर हो गये । 

अंगरेज़ी युग मं इंसाई धर का भी प्रसार दो रहा था । दयानंद को 
इससे भी चिढ़ थी । उन्होंने एक सिलसिले से यहूदी, मुस्लिम, ईसाई धर्म 
पर प्रहार किया | यह प्रहार वहीं नहीं रुके । नास्तिक--नौ द्व, जैन, लोका - 
यत, आभाणक पर मी हुए। और फिर इन्होंने आर्यावत्त देशीय मत- 
मतानतर खण्डन किया। मंत्रसिद्धि, वाममार्ग, अ्रद्वेतवाद; भस्मरुद्रादि 
तिलक वेष्णवमत, मूत्तिपूजा, पग्चायतनपूजा, गयाश्राद्ध, जगन्नाथ तीयपूजा, 
गंगास्नान, भागवत पुराण, सूर्यादिग्रहपूजा, मारण मोहन उच्चटठान. शैव 
मत, शाक्त वैष्ण व, कबीरपन्थ, नानकपन्थ, रामसनेही पंथ, गोकुल गोस्वा- 
मी मत, स्वामीनारायण मत, ब्रह्मसमाज, प्रार्थना समाज, तन्‍्त्र, भक्ष्यामच्य 
निद्धद्वता, सबको फटकार कर घर दिया और आर्यंसमाज की प्रतिष्ठा की । 

दयानंद से श्रद्धा और भक्ति के स्थान पर बुद्धि श्र तक को बड़ा 
स्थान दिया है। एक प्रकार से जो कुछ भारत में अ्रमी तक हुआ था, 
दयानंद ने उस सबको ठुकरा कर कहा : वेंदों की संतान, वद तुम्हारे सामने 
हैं। वेद की ओर चलो । हिंसा कम॑ मत करो | ईश्वर ने ही वेद तुम्हारे 
लिये बताया है । 

कब्रीर के प्रद्दारों में जो गुरुता थी वह दयानद में नहीं हे। दयानंद ने 
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आंतरिक दृष्टिकोण से वस्तुओ्रों को नहीं देखा। उनके आक्षिप बहुत से 
वो ऐसे हैं कि घुनते ही हसी आरा जाती है | पोपलीला और पुराणपंथ के इस 
अथक विरोधी को शोशा पीसकर खिलाकर इसकी हत्या की गई । 

दयानद ने जो तक बुद्धि दूसरों पर लागू की है, श्रपने आपको उन्होंने 
उससे अछूता माना है | पश्चिम की राजनीति--अर्थात्‌ राज्य-संबंधी 
नीति उनमें श्रधिक प्रभाव डाल सकी । पूर्वीय राजनीति अथॉत्‌ जात-पाँत 
धर्म-विश्वास इत्यादि उनमें तुलनात्मकता में कम थी। इसीसे हमें यह 
कहीं नहीं मिलता .कि दयानंद ने अपने लिये कहीं हाह्कार किया हो 
जैसा कि श्रन्य सतों ने । उन्होंने सामूहिक सतोष का यत्न किया है। किन्तु 
आधारभूत बातों में कहीं परिवततंन नहों किया। संसार दुःख ही है। देह 
दुःख ही हे | शान से रास्ता खुलता है। 


महात्मा गांधी को लोग राजनीतिश ही मानते हैं। प्रगतिवादियों में 
कुछ उम्रपंथियों का विचार है कि गांधी एक पुजीवाद का जानकार समर्थक 
था | हमने अभी तक व्यक्ति के ऊपर प्रकाश डाला है। आगे हम समाज- 
पक्ष पर प्रकाश डालेंगे | इस दृष्टिकोण से जो ऊपर दिया गया है, हमारे 
अब तक के संत सब बेईमान और चालाक साब्नित होंगे । मैं इस मत को 
अशिक्षा का परिणाम मानता हूँ। भारतीय संस्कृति को न समझने का नतीजा 
मानता हूँ। यदि कहा जाये कि गांधी ने राज्य व्यवस्था के विषय 
में अधिक दिलचस्पी ली और यही उसके यश का कारण था तो उसका 
उत्तर भी उसके लोकपक्क में है। जो हो हम अपनी धारा को फिर से 
देखते हैं । 


अहषिसा यद्यपि अग्रनेक बार पहले भी संसार में प्रचार पा चुकी थी, 
किन्तु गांधी ने उसे आजीवन निभाया | ईसाई धर्म का प्रभाव जब गीता के 
कमंवाद, कबीर के साम्यवाद, तथा वैष्ण॒वों की भक्ति धारा में मिला, तब 
निगुण और भक्ति का सामंजस्य हुआ और वहा सावंभौम प्रेम फिर से 
शागरुक हुआ जो ब्राह्मणवाद के विरोध में परंपरा से चला आ रहा था। 
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अ्रथ की बार न इसने सिद्धि में विश्वास किया, न चमत्कार में | भूत प्रेत 
रहस्य सत्र छूट गया | बहुत दिन से अल्लाह और राम ज़ो अलग-अलग 
हो गये थे, गांधी ने अपने गीत में दोनों को एक कर दिया: 


ईश्वर अल्लाह तेरे नाम. 
रघुपति राषव राजा राम | 
इसके साथ ही परमेश्वर से एक प्राथना थी कि--- 
सबको सन्‍्मति दे भगवान । 
स््रीके प्रति गांधी ने कमी भी घुणा नहीं दिखाई। उसने यह भी- 
नहीं किया कि केवल मातृरूप की वंदना की | पत्नी भी आवश्यक थी | 
पुत्री, बहिन, अर्थात्‌ संसार के मानवीय सम्बन्ध सब आवश्यक थे । स्री से 
घुणा करना अपने आप से घुणा करना है। अपना अजान दिखाना हे । 
स्त्री को स्वतंत्रता न देने के कारण ही वह विकृृत हो गई है । किन्तु इसका 
तात्पय यह नहीं था कि सत्री को यूरोप की स्वतंत्रता दिलाना चाहते थे | 
गर्भ-निरोध दवाओं से नहीं करो, संयम से करो । 


जीवन की सबसे बड़ी शक्ति वीय रक्षा है| ब्रह्मचर्य है।ल्री हो या 
पुरुष, दोनों के लिये यह नितांत आवश्यक है | 


यदि मनुष्य यह जान ले कि वह जो करता है, वह एक क्ूठा विश्वास 
है श्रर्थात्‌ जो करता है ईश्वर करता है, तो उसको दलदलं में फंसाने 
बाला अहंकार कभी उसके समीप भी नहीं फटक सकता | अ्रच्छे और बुरे 
कामों के अनुसार ही मनुष्य इस पृथ्वी पर बार-बार जन्म लेता है। यह 
आवागमन एक दुःख है। ईश्वर को सच्चो मक्ति, अ्रथवा उस पर अपने 
आपको छोड़ देने का विश्वास मनुष्य में आवश्यक दे | इसके बाद मनुष्य 
कर्म के फल की आसक्ित से जन्न मुक्त हो जाता है, जब उसकी फल की 
आशा एक व्यक्ति की नहीं होती, समस्त समाज की हो जाती है, तब वह 
मंकोचों के परे हो जाती है। 
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मनुष्य घ॒णा करता है क्योंकि उसकी श्रात्मा में कोई कलुष छिपा रहता 
है | वह उसी कलुप के कारण भीतर ही भीतर भय्रमीत हुश्रा 
करता है। भय सेही हिंसा का जन्म होता है। इसलिये मनुष्य को 
अपने काम- क्रोध मोह-लोभ छोड़ कर स्थितप्रश्ष तथा बीतराग हो जाना 
चाहिये । 

भोजन से विकार उठते हैं| अतः मनुष्य को सात्विक भोजन करना 
चाहिये। पाखंडी कभी सच्चा नहीं होता। वाह्माचरण मात्र से कुछ 
नहीं होता | इसोलिये गांधी ने अपना जनेऊ उतार कर फेंक दिया ' 

किंतु ईश्वर पर अपने को अर्पित कर देने का अथ यह कदापि नहीं है 
कि वह पुरुषाथ से हीन हो जाये | उसकी यह सत्‌ से सत्तम की ओर जाने 
की बलवती इच्छा ही उसको आत्मा को शुद्ध करती है । 

गांधी ने मुसलमान तथा नीच जातियों के लिये जीवन भर प्रयत्न 
किया । मुसलमानों के लिये तो अंत में अगननी जान तक दे दी। जिस 
समय हत्यारे ने उस पर पिस्तौल उठाया, वह तनिक भी नहीं 
डगमगाया। उसने मुस्करा कर उसे हाथ जोड़ दिये। यूरोप इस प्रखर 
प्रभाव से चकित हुआ। 

अपने को ऊँचा कहने वालों के दात्र में गांधी की आत्मा कभी नहीं 
आई | मनुष्य जन्म. जाति, कुल तथा वंश के कारण कभी ऊचा नीचा 
नहीं हो सकता | जो कुछ वह है वह अपने कर्मों के कारण | इसीलिये 
गांधी ने दलित नीच जातियों को हरिजन कहा और इस बात को बार-बार 
कहा कि जो उन्हें नीच कद्दता है वह वास्तव में वही है जो दूसरों से कहता 
है | गांधी ने भारतीय इतिहास में पहली बार कुरान गीता बादइब्रिल को 
एक साथ, एक ही प्राथना में पढ़वाया और वह व्यक्ति यह हठ करता रहा 
कि सबको इसे स्वीकार करना चाहिये। | 

जीवन की अभावगत अवस्था में रहकर.कबत्रीर ने जो ब्राह्मणों को खरी- 
खरी सुनाई है, वह गांधी में हमें नहीं मिलता | गांधो को अफ़रीका में 
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काले रग के कारण अनेक अपमान सहने पड़े | किन्तु गांधी ने शस्त्र नहीं 
उठाया | उसने एक ऊंचे स्थान से देखा कि यह घ॒ुणा एक स्वार्थ का 
परिणाम है। मनुष्य अपने आपको स्वामी क्‍यों बनाता है १ क्‍योंकि वह 
अपने कलुपित जीवन का दास हो जाता है। इसलिये गांधी ने कहाः में 
वही करूँगा जिसमें क्रोध अधिक न हो | में सत्याग्रह करता हूँ । यदि में 
गलत हूँ तो मुझे समझा दो, अन्यथा यदि सत्य मेरी ओर है तो वह स्देव 
आग्रह करंगा। में पाप से अ्सहयोग कहँगा। 

गांधी ने राजनीति का छुलफ़रेच्र मिटाने का प्रयत्न किया | मनुष्य 
धोखा देता है । लेकिन क्यों ? क्योंकि वह दूसरे से कुछ अ्रधिक निकाल लेना 
चाहता है | ईश्वर को सामने रख कर सब काम करो । इसीलिये गांधी ने 
हिंसा करनेवाले लोगों को सहायता नहीं दी । क्रान्तिकारियों का म्हान्‌ 
आदर्श और उसकी साधना भी गांघी को प्रिय नहीं थी । 

गांधी ने स्पष्ट ही कहा है : अंगरेज़ों ने जो किया है वही मेरा भारत 
में आदर्श नही है । क्‍यों सेना में जाते हो, और फिर धोखा देते हो १ यदि 
तुम उसे स्वीकार नहीं करते तो खुले तौर पर उन्हें छोड़ दो | यदि ठुम सत्य 
पथ पर हो तो तुम्हें, जो करना चाहते हो, उससे कोई नहीं रोक सकता । 

राजनीतिक दृष्टिकोण तो इसे नहीं कहा जा सकता । और भीः मनुष्य 
दास है क्योंकि वह अपने बंधरनों में स्वयं जकड़ा हुआ है | यदि तीन दिन 
भी भारतवासी यह समभलें कि उनके सहयोग से ही उनकी दासता की 
शखला मज़बूत है तो वे आसानी से उसे तोड़ सकते हैं । 

गांधी ने नास्तिकों को भी घृणा को दृष्टि से नहीं देखा । जीवन के 
प्रति यदि किसी में सच्ची अनुरक्ति है, तो गांधी ने उसे सम्मान की दृष्टि 
से ही समभा । ज्ञान पथ में गांधी को विशेष श्रद्धा नहीं थी . इसमें उन्हें 
सदेव अहंकार दिखाई दिया । 

उन्होंने राम के प्रति कहा है: क्‍या हुआ यदि राम एक ऐतिहासिक 
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व्यक्ति था या नहीं था । क्या जो शिक्षा हमें उस नाम से मिला है, वह 
इमारे लिये काफ़ी नहीं है ? 

मनुष्य की सेवा करना ही सबसे महान कर्म है। अपने विरोधियों से 
भी गांधो ने घुणा नहीं को । जो हो, अंगरेज्ञों के मले के लिये ही, वे 
कद्ठते थे, भारत स्वतंत्र होना चाहिये | क्योंकि इस पाप से कि वे मनुष्य 
को दास बना कर रखते हैं, उनकी आत्मा स्वयं पवित्र और स्वतंत्र नहीं 
रह सकती | 

गांधी किसी भी भर्म के शत्र नहीं थे। उन्होंने जीवन पयत चेष्टा की 
कि सब्न धर्मों का सार इक्ट्टा कर लिया जाये। जिसमें आधारभूत बातें हों 
उनको मधुष्य अपना ले तो कल्याण दो सकता है । जो कुछु दे वह उस 
परमात्मा की माया हे | सादा जीवन व्यतीत करो । सांसारिक सुख ही सत्र 
कुछ नहीं है | किन्तु पराधीन बन कर मत रहो । जीवन को निर्भय होकर 
व्यतीत करो | 

हत्या का बदला हत्या, पाप का बदला पाप कभी भी नहीं हो सकता । 
मनुष्य आधार रूप में अच्छा है। उस पर विश्वास करना चाहिये। 
विश्वास से पबत हिल जाते हैं। भौतिक शक्ति का अभिमान रखनेवाले कभी 
आत्मिक शक्ति के सामने नहीं ठहर सकते । वे देद्द को कष्ट देते थे। यह 
उनकी आत्मशुद्धि का एक साधन था | उन्होंने कई बार अपने सत्य के 
आग्रह म॑ उपवास किये। 
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ग्रभी तक इमने व्यक्तिपक्ष से हो परिचय दिया है। संतों ने किस 
काल में क्या रूप धारण किया इसी का उल्लेख किया गया है। किन्तु 
प्रारम्भ में कह्य जा चुका है कि यह संत केवल संत ही नहीं थे, अर्थात्‌ वे 
ही नहीं थे जो ईश्वर की खोज में, अथवा जो भी उनकी प्रेरणा थी, उसी 
में लगे रहकर ससार से अलग होकर जीते ये, मर जाते थे, । ये लोग 
समाज ही में रहते थे। इनके प्रत्येक के पीछे एक इतिहास होता था । 
भाषा, रहन-सहन, जाति. धर्म विश्वास, उपासना के सिद्धान्त, इतिहास, 
भूगोल ज्ञान, सामाजिक नियम तथा दाशंनिक विचार होते थे। उसी 
पृष्ठभूमि पर यह पलते थे। खास-खास बातें खास-खास हालतों में उन 
पर जो असर डालती थीं, वे ही आगे जाकर उनका सिद्धान्त बनाती थीं। 
वे उन पर ईमानदारी से विश्वास करते थे और छिर भी एक लंबा 
इतिहास आगे आनेवालों के लिये बचा रह जाता था। अर्थात्‌ सत 
का प्रभाव आने वालों तथा समसामयिकों पर पड़ता था। जब तक संत 
जीवित होता था वह अधिक से अधिक प्रयत्न करके जिसे जेसा चाइता 
था, वेसा ही बनाये रखने की चेष्ट। किया करता था। 

सतों के पीछे जनमत क्‍यों इकद्ठा होता था और आगे चलकर 
अनुयायी क्‍या करते थे, इसकी एक बड़ी रोचक कहानी हे । ईसाई, यहूदी 
तथा मुसलमानों में भी कुछ ऐसी ही बात हुई। भारत में भी यही हुआ । 
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लोगों ने संतों के बाद उनकी भूरि-भूरि प्रशंसा की । उन्हें अपने 
से ऊंचा माबकर उनकी पूजा तक की | जिस रूप में इमने सत-परंपरा 
को देखा, उसी रूप में हमें सर्तों के कार्य का परिणाम भी खोज कर 
निकालना चाहिये जिसने एक समय लोगों को इतना मोहित कर दिया था । 

कोई भी बात तब ह्टी प्रसार पाती है जब उसकी कोई आवश्यकता 
होती है। समाज के सत्र लोगों को कभी कोई बात पसंद नहीं लगती । 
समाज के अ्रलग अलग स्तर हैं, वर्ग हैं, जातिभेद हैं। जिसके फायदे 
की जो बात होती है वही वर्ग उसे अपना लेता है। सतों के विषय में 
वास्तव में यही हुआ | जब हम भारत के विषय में सोचते हैं तब 
निम्नलिखित दृष्टिकोण से इतिहास को देखना अत्यन्त आवश्यक है 

एक--स त-परमम्परा के दृष्टि कोण से । 

दो--धमंशास्त्र की व्यवस्था के दृष्टिकोण से । 

तीन -दाशंनिक्रों के दृष्टिकोण से । 

इन तीनों ही बातों के आचार्य हमारी संत-पंरपरा म॑ किसी न किसी 
अंश तक घुस आते हैं। भारतीय समाज को समभने के लिये निम्नलिखित 
बातों को जानने की भी आवश्यकता है : 

एक--यहाँ कोन-कौन सी उपासना-प&तियाँ रहीं जैसे विष्णु, शिव, 
गरूड़, नाग, आदि की उपासना | जातियों के परस्पर मिलन से यह देवता 
क्या थे और क्या हो गये । इन्हीं में जयपुर की सिल्लादेवी, करोली की 
भवानी, तथा भूतप्रतों आदि का वर्णन, आदि-आदि इसी टाइप के 
देवताओं के वर्णन भी आने चाहिये। अंगरेज़ी मं इसे $४70ए ०0 
80प)605 00५ ६77068 कहना ठीक होगा | 

दो--इनके अतिरिक्त बाहर से कौन-कौन सी जातियाँ आई', उनके 
क्‍या विश्वास थे। उनका कया प्रभाव पड़ा । यहाँ जाति के लिये 78०७९ 
शब्द ठीक रहेगा। 

तीन--यहाँ का जाति-भेद क्‍या था | उसकी क्या परंपरा तथा मर्यादा 
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थी । इस जाति के लिये ००5० शब्द उचित है। हम यहाँ ट्राइब के 
लिये 'कब्रीला जाति? का प्रयोग करेंगे। रेस के लिये हम केवल “'जाति' 
तथा कास्ट! के लिये वर्णाश्रम जाति' कहेंगे । 

यदि इन समस्त परम्पराश्नों को मिलाकर लिखा जाये तो भारतवर्ष 
का वास्तविक इतिहास तैयार हो सकता है। अस्त | अब हम संक्षेप में 
इसे देखेंगे । 

बहुधा पश्चिमीय विद्वान कद्द देते हैं कि भारत में वर्ग-सघर्ष के 
विषय में स्पष्ट कुछ नहीं दिखता | इसका करणा है। भारत का इतिहास 
कोई पाँच या छुः सो वष में समाप्त नहीं हो जाता । जब्र से भारत में आये 
आये तत्र से अंगरेज़ों के आने तक यहाँ उत्पादन के साधनों में कोई 
फ़र्क नहीं आया | भारत एक खेतिहर देश बना रहा । अंगरेज्ञों के आने 
के बाद भी यह एक खेतिहर देश ही बना रहा | भारत की अधिकांश 
जनता उन्हीं परंपराओं में चलती रही । जिस प्रकार यूरोप में बर्बर युग 
में शासक तथा दास, सामंतयुग में राजा तथा खेतिहर, सफ़, किसान, 
पू जीवादी युग में मिल मालिक तथा मज़दूर का दढंद्व पाया जाता है, उसी 
प्रकार भारत में भी पाया जाता है। भारत में इसका रूप इस प्रकार है : 
१. आय तथा दास | अ्ार्यतर । २. ब्राह्मण तथा सवर्ण एक ओर, और 
निम्न जातियाँ दूसरी ओर | इन वणाश्रमजातियों का इतिहास ही बहुत 
लंबा हे | वर्णा श्रम जातियों को आथिक दृष्टिकोण से देखने पर ज्ञात होता 
है कि सवर्ण शोपक थे, निम्न जातियाँ शोषित । ३. मिल मालिक तथा 
मज़दूर । यह पू जावारी युग को देन है । 

इस बीच मे अनेक जातियाँ ऋई । वे यहाँ पहले कबीला जाति बन 
कर रहीं | या तो बनी रहीं, या फिर वर्णाश्रम जातियों मे अपने पेशे के 
अनुसार घुल-मिल गई । हम वर्णाश्रम धमंवाली व्यवस्था को ब्राह्षणवाद 
कहते हैं | यह व्यवस्था बाह्म ण की बनाई हुई थी | यह सवणजातियां 
तीन हैं : ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य । हमने देखा हे कि अधिकार ओर 
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शासन अब उतर कर वैश्य के हाथ में आ गया है। यद्यपि ब्राह्मण के 
अधिकार बहुत कम हो गये हैं; पर श्रभी उसका प्रभाव है। इसी 
ब्राह्मणवाद की पृष्ठभूमि में हमें इस समस्त सन्त-परंपरा को फिर से 
देखना चाहिये । 

व्रात्य जाति-बंधन के विरुद्ध थे । ब्रात्यों के अनुयायी रूप में समाज 
ने पहले घोर आय विरोध किया, जिसके कारण उन्हें सदैव आरयों को 
श्रत्यंत बुरा कहा, उनसे अलग रहने की राय दी, उन्हें धर्म के विरुद्ध तथा 
अशुद्ध निर्णीत किया। किन्तु वारत्यों को आगे चलकर उन्होंने अच्छा 
कहा । इससे स्पष्ट है किवात्य यदि एक पक्ष में अत्यन्त प्रभावशाली 
थे, तो दूसरी ओर उन्होंने भी अ्रपने ब्राह्मण-विरोध को तुलनात्मक रूप 
में अपेक्षाइत कम कर दिया । 

सत्र ही समाज बआात्य नहीं हो गया । परन्तु आर्यों से इस प्रकार 
समभौता करने की यह प्रवृत्ति आ्रायतरों के लिये अच्छी नहीं हुई | आ्रार्य 
नये शासक थे ।बात्य परंपरा में आर्यतरों का प्राचीन अहंकार था कि 
वे किसी से भी कम नहीं हैं । 

कालांतर में इन ब्रात्यों का कहीं नाम भी नहीं मिलता । तो क्‍या 
इससे यह समझा जाये कि समाज में फिर वे रहे ही नहीं १ नहीं | इसका 
स्पष्ट प्रभाव है कि ब्रात्य बनकर बहुत से धूर्त घूमने लगे और केवल 
वेशभूषा रखकर लोगों को छुलने लगे । 

ग्रायैतर प्रारंभ म॑ दास बनाये गये। उसके बाद उनसे विवाहादि 
ग्रा्यों को बिवश होकर करने पड़े | उस समय उनके विश्वास आर्यों पर 
छा गये । श्रार्य प्रयत्न करके भी उन्हें रोक नहीं पाये | 

समाज पर व्यक्तिवाद का प्रभाव पड़ा । अआआर्यतर अपनी पराजित 
परिस्थिति को अरब धीरे धीरे अधिकाधिक स्वीकार करते जाते थे, क्योंकि 
आयेतर स्त्री का आय्य विरोध गर्भवती होते ही छूट जाता था, फिर 
छतान की लालसा उसके मातृह्ृदय में पुराने विद्वेष को दत्ता देती थी । 
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इस प्रकार हम देखते हें कि वरात्य का सामाजिक प्रभाव बहुत दूर 
नहीं चला | व्यक्ति से एकांगी होकर वह समाप्त हो चला | जनसमाज 
का दुख दूर नहीं हो सका । ब्राह्मण ने अपनी इच्छा से यहाँ के रहने 
बालों का विभाजन किया | यहाँ के लोगों से घणा करने वाले, अपने को 
विजेता के मद और श्रेष्ठता में भुलाये हुए आर्य, यहाँ के निवासियों 
क्रो दास से शूद्र कहने लगे। ब्राह्मण और क्षत्रिय सर्वशक्तिमान हो 
चले । शूद्र प्रायः दास ही था। उस समय का दास वास्तव में अपने 
प्राणों पर अपना अधिकार भी नहीं रखता था। वह खेती करता था, 
किन्तु खेतिहर बनकर नहीं, दूसरों के खेतों को जोत कर | तभी दक्षिण 
भारत म॑ अ्रभी तक ब्राह्मण के लिये हल चलाना वेद विरुद्ध अर्थात 
धम विरुद्ध समझा जाता है | दास की पत्नी उसकी अपनी नहीं थी। 
उससे कोई भी संभोग कर सकता था। 


समाज म॑ मनुर्ष्यों का क्रय-विक्रय होता था । ब्रात्य इसे नहीं रोक 
सके थे । 

इन वात्यों के भव्य और महान्‌ व्यक्तित्व ने आर्यों को प्रभावित 
किया । वे फिर भी स्वतंत्रता की मशाल जलाये खड़े रहे । किन्तु उनका 
सांसारिकता में कोई द्वाथ नहीं था। वे आर्यों से न भूमि छीनने के हामी 
थे, न अ्रत्र शाधन फिर से हाथ में लेना चाहते थे। यह उनके लिये 
छोटी चीज्ञ थी । 

इसीलिये आर्योंने कहा यह व्यक्ति बहुत ऊचा है। बहुत पहुँचा 
हुआ है | सामथ्य रखकर जो त्याग करे वही वास्तव में त्यागी है और 
उन्होंने कहा : 

वह सबको प्रिय है, 

उसका सब्र पर अधिकार है । 


वह प्रजापति से सन्नके भले के लिये बात करता है 
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क्योंकि वास्तव में वह कुछ भी करना छोड़ चुका था। सबसे अ्रलग 
था। 

आय संत वानंप्रस्थ, और सन्‍्यास लेते, या तपोवनों में, जंगलों में 
जाकर जोवन व्यतीत करते, कभी नगर आते, केभी आपत्ति के समय 
राजा और नागरिक स्वय॑ उनके पास चले जाते | इस समय समाज की 
व्यवस्था ब्राह्मणकृत थी। ब्राह्मण और क्षत्रियों में परस्पर समाज में 
आधिपत्य के लिये संघर्ष था। दोनों एक दूसरे से आगे बढ़ जाना चाहते 
थे | यह वह समय था, जब वसिष्ठ और विश्वानित्र पद के लोग पीढ़ी 
दर पीढ़ी आपस में ल/्ष्ते रहे। बार बार ज्ञत्रिय आगे बढ़ना चाहते थे, 
पर ब्राह्मण उन्हें पीछे ठेल देते थे। इस समय मृत्यु से बात करने वाले 
नचिकेता गम्मीर रहस्यों की खोज में डोल रहे थे। किन्तु तपोवन में 
आपयंदल का ही बोलबाला था। अ्रब आय पूरी तरह से जम चुके थे । 
ब्रह्म पर बहस करके जो विरोध में जाना चाहता था, उसका जीवन सददेव 
हो खतरे के बाहर नहीं रहता था।सय और ज्ञान के धुरंधर लोगों के 
सामने ही दासियाँ गाय मैसों की भाँति बेची और खरीदी जाती थीं और 
शूद्रों की हलत बद से बदतर होती जा रही थी। समाज में अधिकांश 
लोग अधिकारहीन थे । उसी समय प्रवाहण जैत्नलि का चिंतन पुनजंन्‍्म 
को स्थापित कर गया । जैसे यूनान के दाशंनिक कभी अ्जातन्त्र का 
निर्माण सोचते थे, कभी कुछ, उसो प्रकार यहाँ भी हो रहा था | सुखी 
समाज क। क्‍या तात्पर्य था ? सुखी समाज वह था जहाँ अधिकारहान 
मन को प्रसन्न रखे और जो उस पर हावी हो गया है वह वेसा ही बना 
रहे । उससे यह अवश्य आशा की जाती है कि वह सह्ददय हो । व्यर्थ 
के लिये ही अत्याचार न करे। शूद्र (सेवा करे । वेद न पढ़े । र्रो भी 
अ्रच्छा हो यदि समाज म॑ णह घन्धों म॑ लगे । उसकी बुद्धि भी श्रघिक 
नहीं चलती । पुत्र ही सब्यसे महान देन है । स्त्रो का सबसे बड़ा धम 
पुत्र उत्पन्न करना है। मृत्यु की पहेली क्‍या है ! वही ब्रह्म की लीला है । 
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आर्यो का यह प्रयत्न केवल श्रार्यों के ही लिये था। श्रार्येतर श्रब 
शूद्ध थे, उनको जन्मजन्मांतर तक सेवा करने का अ्रधिकार दे दिया 
गया | लेहिन एक परिवत्त न हुआ , पहले यह था कि तुम शूद्र हो 
इसलिये सेवा करो। अब यह नहीं रहा | अब ब्राह्मणों को सब्न सांसारिक 
आराम मिलने लगे | उसकी महानता थी कि वह सबको छोड़ देने से 
भो नहीं हिचकिचाते थे। गाय, दक्षिणा, पितरों को सुख देने के लिये 
सन्‍्तानात्पत्ति को किसी की भी कन्या, सब था | परन्तु एक न्याय देने की 
भी दो आवश्यकता थी। अतः कहा गयाः--तम शुद्ध हो इसलिये सेवा 
करत हा । पर तुम शुद्र क्‍यों हो ! क्योंकि तम शूद्र से पैदा हुए हो । आत्मा 
सत्र म है | वहा अच्छे -बुरे कर्मो के अनुसार बार-बार यहाँ जन्म लेता 
ह। तो जो जेस कर्म करता है वैसा ह्वी फल पाता है। कौन जाने अगले 
जन्म म॑ तुम ब्राह्मण बनो । जो व्यवस्था बादर दी रही है, उसे हाथ 
न लगाओ्रा | 

सतो न॑ कहा ठोक है। श्रगर यही बात है तो लो | हम इस कम 
जाल को ही तोड़ते हैं | और वे वनों म॑ जाकर कर्म जाल तोड़ने लगे । 
इस प्रकार लोटकर उन्होंने समाज में कहा : कर्मजाल ही वास्तव में 
मनुष्य का अधन है | 

अब ब्राह्मण और शूद्र दोनों ही कमजाल तोड़ने लगे | क्षत्रिय 
और वैश्य भी जुट गये | अपने अपने धर्म का सबने और श्रद्धा से पलन 
किया । इसमें शूद्र और अधिक पिस गया। उसकी अबत्मा भी शअ्रत्र 
दासता करने लगो | इस प्रकार आरा संतों के ससार त्याग से समाज को 

है लाभ हुआ।। 

शैब सतों के हमने तीन रूप देखे थे | 

आय सामाजिक व्यवस्था में स्वीकृत, अद्वेत और ज्ञानमार्ग को योग 
के साथ लेकर चले । इन लोगों ने वेद को ही सर्वापरि स्वीकृत कर 
लिया । वेद का श्रथ था वर्णाश्रम धर्म को स्वीकृत कर लेना | यह लोग ' 
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व्यक्तिमार्गी ही बने रहे । समाज में इनका यह प्रभाव पड़ा कि जीवन का एक 
सुख है, किन्तु वह वाद्य में नहीं है। जिस समाज का वाह्य त्यक्त हो, उसका 
वाह्य कभी संतुष्ट नहीं हो सकता | शैव तथा ब्रह्मवादी वास्तव में लोक 
दृष्टि से बहुत दुर नहीं थे । विश्वकल्याण की कामना इनमें कुछ श्रधिक 
थी । यह विश्वकल्याण की अनुभूति श्रंततोगत्वा समाज पर निष्परिणाम 
ही रही । ब्राह्मणों के अ्रन्यमतों से थोड़ा-सा विभेद होगया । 

इस मत में अग्निसंप्रदाय का रुद्र, धीरे-चीरे शिव में मिल गया | 
इस प्रकार शिव का जो प्रारंभ में ही एक वैदिक देवता से मिलन हुआ, 
शिव का विरोध अधिक नहीं रहा। 

रागात्मक अ्रवस्था को सब प्रकार से छूटा हुआ शिव का यह रूप 
धीरे-धीरे एकांत की ओर खिचने लगा। ४कृति की सृजन तथा संहार 
शक्ति ही मुख्य हो गई। तांडव की कल्पना का प्रकांड सौंदर्य सारे वबताओं 
को छुब्ध करने लगा । ब्राह्मण के गौरव को ठेस लगी | किन्तु तांडव 
महाध्वंस के भाद योगो शिव फिर समाधि में बेंठ गये और उसके बाद 
हज़ारों लाखों वर्ष बीत गये परन्तु उनकी कल्प समाधि नहीं खुली । 

स्पष्ट ही इस भावना में बदला लेने की भावना नहीं थी ब्राह्मण ने 
धीरे-घोरे इसे स्वीकार ही नहीं किया | शिव को उठा कर संस्कृत में 
रंगा और अपनी त्रिमूर््ति में रल लिया | विरोध कम होने लगा | 

दूसरे वे थे जो आये सामाजिक व्यवस्था के बाहर थे। अरद्वैतबादी 
योगमार्गी तथा जाति बंधनों के विरुद्ध थे। इनमें “यहाँ को अ्र,य तर 
जातियों के विश्वास मुखरित हुए | जाति बंधन के विरुद्ध होने के कारण 
वास्तव में यह ब्राह्मण समान के विद्वेधी रहे। इन्होंने शिव की कृपालु 
अवस्था को सबने ऊपर रखा | कोई भी एक पत्थर का छोटे से छोटा 
टुकड़ा रख कर शिव की उपासना कर सकता था । सभी जातियाँ ऐक्य 
का अनुभव करती थीं। परन्तु यह भी जातिबंधन को वास्तव में तोड़ नहीं 
सका | अधिकांश शिवोपासक जातियाँ नीची समझी जाती थीं प्रारंभ में 
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प्रायः ही निम्न जातियाँ एक ओर यदि वार्णाश्रम जाति का रूप धारण 
करती थीं तो उनमें कुछ अश तक कब्रीला जाति के भी गुण थे । यहद्द 
उनके टाटम के कारण हुआ | टाटम एक उपास्य है। कोई, वृक्ष अथवा 
जन्तु जब्र पवित्र मान लिया जाता है, श्रौर उसके अ्रनुरूप ही जब्र जीवन 
व्यतीत होता है, वही टाटम है| निम्न जातियों के बहुत से टाटम कालां- 
तर में उच्च जातियों तक आरा गये हैं। इन टाटम के पीछे अंधविश्वास 
था, या कोई विशेष किंवदंती थी | 

नीरस योग का अश्रनथक श्रम समाज की वास्तविकता को भीतर ही 
भीतर घोट रहा था | सयम का फल सर्देव ही सफल नहीं होता था, श्रषरि 
कांश दिखावे के भड आगे आकर स्थान ग्रहण करते थे | यह लोग क्रुड 
के कु ड बना कर साधु बने घूमा करते थे | 

समाज शाक्ति पाकर भी बदला नहीं 

तीसर यद्यपि द्विताय पक्ष के जिकट थे परन्तु उनमें स्रो पूजा भी 
प्रचलित थी | यह भा प्राचीन धारा ही था | इसका एक पक्ष यदि लिग 
पूजा था, तो दूसरा पक्ष योनि पूजा । दोनों का अमी कोई समाचीन रूप 
उदय नहीं हो सका था, जो कालांतर में हुआ। 

यह लोग सीधे श्मशान से नाता रखते थे | वहाँ जहाँ वासना इच्छा, 
काम, या ता जल चुके थे,या फिर उनका दइन श्रावश्यक था। दूसरी 
आर हिमालय का नीरव निम्रत था, जहाँ जीवन की गरिमा की महान्‌ 
साधना हा रही थी | 

अद्भुत शक्तियों मं समाज की दिलचस्पी बढ़ चली । किन्तु समाज 
में ऊपर की हलचल सी हुई । एक ओर यदि ईशकृपा की पुकार उठी, तो 
दूसरी ओर भाग्य का प्राबल्य हुआ | 

समाज का आदर्श शिव और पावंती की विराधी एकता में निहित हुआ । 

शिव के इन दो सप्रदायों के कारण यह अवश्य हुआ कि जो ब्राह्मण 
धर्म विरोधी जातियाँ थी वे धीरे-धीरे एक मोर्चा सा बनाने लगीं। इनमें 
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से कालांतर में काफी लोग ब्राह्मणों की व्यवस्था को मान गये, पर अधि- 
कांश हमेशा अ्रपने रूप द्ाह्मणविरोधी संप्रदायों में ही बदलते रहे और 
अत तक ब्राह्मणों के साथ नहीं आये | यह विषय वास्तव में बहुत लंबा 
है और भारतीय इतिहास का एक पूरा अध्याय है। 


पौराणिक संतों में भक्ति का बीज फूटा था | विष्णु की उपासना कैसे 
प्रारम्म हुईं, यदि इसको खोज निकाला जाये तो इसके मूल का पता लग 
सकता है | जो हो, भागवत संप्रदाय ही इसका फेला हुआ रूप था। 
आमीरों का प्रेम ही इसका कारण बताया जाता है| आभीर एक कब्रीला 
जाति थी, जो श्रत्र कालांतर में एक वर्णाश्रम जाति हो गई है | अभी भी 
इसमें विवाह आदि की कब्नीला जातीय परम्पराए शेष हैं । 


ईश्वर अभी तक ब_त दूर था। वह यज्ञों कर्मकाश्ड को उलभी हुई 
साधनाश्रों तथा ऐसे ही अन्य मार्गों के कारण काफ़ी उलमा हुआ 
सा था| अब ईश्वर को ही चरम माना गया | उसका विष्णु रूप सामने 
त्राणकर्ता आ गया | मनुष्य को धनुष हाथ में लिए एक त्राणकर्ता दिखाई 
दिया । इसकी मनुष्य जैसी कहानियाँ थीं। इसने बार बार पृथ्वी पर वेद. 
गौ, और ब्राह्मण की रक्षा के लिये अवतार लिया था। इसको समाज में 
नियम और धमं का चितना थी | 

ईश्वर से सीधा संबंध हो गया। अब उससे मानुषी व्यवहार प्रचलित 
हुआ। बातें होने लगीं । 

समाज को शक्ति मिली। उठते, बेठते, चलते, सोते, उसका वह 
वाराह रूप दिखाई देने लगा जो एक दाँत पर पृथ्वी को प्रलय में से उबार 
लाया था। उस समय श्रसुरों का प्रहार अत्यंत भीषण हो उठा था । कर्म: 
कांड भी चलते रहे | साथ में यह रूप भी बढ़ चला। और परिशाम 
स्वरूप मनुष्य नियतिवादी हो गया। कृष्ण ने जहाँ जहाँ, भगवान के लिये 
ममैं' का प्रयोग किया था, उसे पढ़ते समय प्रत्येक पाठक का “मैं? वहाँ लग 
सकता था, परन्त इतनी हिम्मत नहीं पड़ी। ईश्वर रक्षक हो गया। वर्णा- 
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श्रम, इश्वर, भाग्य था ही श्रत्र एक और बात हो गई । ञ्रत्र जन समाज ने 
अहंकार छोड़ने के साथ आत्मविश्वास भी खोना प्रारम्भ किया । जन्न 
जब भीर पड़ेगी तत्न वह स्वयं ञग्रा जायेगा। हम क्या करते हैं ? जो करता 
है, वही करता है | उसके किये ब्रिना कुछ भी नहीं हो सकता | 
यह चरम आश्रय की प्रवृत्ति जो व्यक्ति में आत्मविश्वास भरना चाहती 

थी, व्यक्ति पक्तु के स्वार्थ पर समाज पक्षु को लाना चाहतो थी, खाधनों के 
त्रभाव में उल्दा अग्रसर डालने लगी । 

प्रदर्शन के समस्त चितन ने वर्णाश्रम का विरोध नहीं किया। वह 
तो एक आधार था ही, जैसे उसके बिना समस्त आये चिंतन पनप ही 
नहीं सकता था ! हाँ ईश्वर के विषय में कोई चुप था, कोई उस पर कम 
ज़ोर देदा था | परन्तु इससे क्‍या हुआ, समाज में जो हो रहा था वह 
बराबर चलता रहा | सवाल उठा भी तो यह कि नाक सीधे से पकड़ी जाये, 
या, सिर के चारों शोर हाथ का लपेटा देकर उसे पकड़ा जाये ? यह सम- 
सत विवाद अ्रत्र अ्रधिकांश व्याकरण की ओर अग्रसर हो गया था । 

सांख्य ने अ्रवश्य ईश्वर को असिद्ध कर दिया ' अभी तक जो निर्वि- 
वाद चला थ्राता था, उसकी ज ह प्रकृति और पुरुष ने ले ली। किन्तु 
वेद से फिर भी कुछ नहीं गया | न दास प्रथा पर प्रहार हुआ, न स्त्री के 
स्वातंत्र्य पर कोई प्रकाश डाला गया | कमकांड की जगह ज्ञानकांड को प्रधा- 
नता दी गई । उधर राजन्यवर्ग को कुछ भी परिवतेन नहीं भेलना पड़ा | 
समाज जैसा था. वेसा ही बना रहा। आयंतर शैव सिद्धान्तों को कुछ 
काया अवश्य सांख्य मे योग की प्रधानता के सहारे बलवती हो उठी। 

विभिन्न जातियों के विश्वास आर्य्या' पर अपना प्रभाव अ्रधिक डालने 
का प्रयल करते जा रहे थे । सांख्य ने इसे समका । उनकी भावनाओं को 
कुछ सीमा तक अपने भीतर सहेज लेने का प्रयत्न किया । 

अलग अलग जन्म लेने, तथा मरने वाले पुरुष अलग-श्रलग ही 
मरण और जन्म को प्राप्त होते हैं। कारणों में भी भेद होता है; कोई अंधा, 
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कोई लूला, लंगड़ा होता है | गुणों के भेद से ही पुरुष का अनेक होना 
सिद्ध द्ोता हे | पुरुष बुद्धि का दृष्ठा होता है।वह बुद्धि का आकार ही 
अपना भी समझ लेता है। वास्तव म॑ वह उसकी अवस्थाएँ नहीं होतीं । 
बुद्धि की होती हैं | बुद्धि प्रकृति क। रूपान्तर मात्र है। 

वैराग्य होने पर केवल्य होता है । जहाँ बेर|ग्य ही चरम लक्ष्य है वहां 
समाज का अंतिम ५श्न सबसे पहले त्याज्य होता है | 

प्रश्न है कि ब्राह्मणवाद ने सांख्य को निंदा क्‍यों नहीं की ? उसका 
भ्रन्यों की भाँति तीब्र विरोध क्‍यों नहों किया गया ? निस्संदेह ब्राह्मण 
प्रारंभ म॑ं चोंका अवश्य था | 

सांख्य का विद्रोह किसके विरुद्ध था! जन्न हम विद्रोह की बात 
कहते हैं तब यह स्पष्ट भाव रहता है कि एक को हटा कर दूसरा आना 
चाहता था। ठीक है। सांख्य ने यही किया | उसने वेद को नहीं हटाया | 
ईश्वर को हटाने की चेष्टा की | लेकिन ईश्वर था कहाँ ? वह हा भी 
तो इतने गौण रूप से कि उसका कोई विशेष प्रभाव नहीं पड़ा । यदि 
बंध हेतु निषिद्ध कम नहीं था, न अज्ञान था, तो यह मात्र अविवेक था | 
यह कोई बहुत दूर का फ़ासला नहीं था। बंध भी आध्यात्मा त्रिविध 
दुःख थे । माक्ष केवल त्रिविध दुःखों का ध्वंस था | 

इन दुःखों का कारण अविवेक था | जन सर्मांज तो सदा ही इसी में 
ग्रस्त रह्य है | फिर वह अपने बहु दुःख कैसे काट सकृता था? जिस 
योग की आवश्यकता थी, *वह मात्र जादू टोना नहीं था, उसमें राजयोग 
की आवश्यकता थी । अतः अविवेकी श्रविवेक में ही फंसा रह गया । 

ऋत्ियों को एक राह मिली । उन्होंने अपने अविवेक मिटाने का 
चितन तीब्रता से प्रारंभ कर दिया । 

वैसे सांख्य योगी संसार से अलग रहते थे । तप और योग करते थे । 
वहीं से शिक्षा देते थे । यह भी व्यक्तिपक्ष द्टी था । 

इसीसे तो कहा है कि न साक्षात्‌ कोई बद्ध द्ोता है, न कोई छूटता। 
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है, न कोई जन्मांतर में घूमता है। प्रकृति ह्वी नाना ( देव, मनुष्य, पशु, 
खग, कीट आदि शरीरों में ) आश्रय पाती हुई, बँधती और छूटती है । 

प्रकृति का यह घूमना याद रखना आवश्यक है । बौद्धां के परलोक 
के क्रिया व्यवहार संघट्ट की यही पृष्ठभूमि है । 

इस प्रकार समस्त प्रकृति बंध गई | ब्रधी कि जनसमाज को मुक्ति 
का ऊेवल व्यक्ति पथ शेप रह गया । सत्र कार्य वपाक से बचे हुए थे । 

भिक्तु परंपरा ने सहस्तरों वर्षा की एकरसता पर भीपशा प्रहार किया । 
अभी तक मनुष्य सदियों से आँख मूदे लकोर का फ़कीर बना चला 
आता था। पहले यहाँ अनेक जातियों के परस्पर संघर्ष हुए थे। अ्ंत- 
तोगत्वा ब्राह्मणवर्म ही श्रार्यो में सवश्रेष्ठ स्वीकृत हुआ । उसीके 
आधार पर समाज भी निर्णात हुआ | सांख्य से बुद्ध को सहायता मिली । 
स्थविर युवक हुआ । जो नित्य था, वह अ्रनित्य हो गया । 

यह दुःखी, जो संसार था वह गौतम को कचोट उठा | उन्होंने सोचा । 
आर सोचकर बुद्धत्व प्राप्त किया । तप और योग की विभीपिकाश्रों को 
उन्होंने व्यर्थ कह दिया | मध्यम मार्ग निकाला । तत्कालीन समाज को 
इससे शक्ति मिली । ब्राह्म ण को उन्होंने कूठा साबित कर दिया | ब्राह्मण 
का क्‍या है ? जो चाहता है कहता है | उसे इस पृथ्वी पर देवता किसने 
बनाया ? हे 

क्षत्रियों और वेश्यों ने सुर में सुर मिलाया । इनके पास साधन थे, 
पर राह नहीं थी । बुद् ने एक आधार दिया। उनकी राह खुल गई 
झौर वे उसा पर चल पढ़े । 

सामाजिक पक्ष में बुद्ध ने एक अद्भुत्‌ क्रान्ति की | दास, खेतों पर 
विवशता से बँघे हुए, बिना कारण सामंतों की यशोलिप्सा में श्राह्ुति 
दिये जाने वाले सैनिक और घनिय के भीषण ऋगणों से ग्रस्त व्यक्तियों को 
राह दिखाई दी | वे आगे आये। पर उन्हें निराश लौटना पड़ा। यह गयों 
का स्गतंत््य दशन था | अ्रतः गण के संचालकों की स्वतंत्रता, शोषित 
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जनता कोी स्त्रतंत्रता नहीं हो सकी। क्षत्रिय बहुत दिन से ब्राह्मण से लड़ने 
रहे थे | श्रभी तक उन्हें बाहर निकलने का पथ नहीं मिला था। अ्त्र वे 
निकल चले | किंतु जन्म, वर्ण के आधारों पर श्रभी तक कोई भी वास्तविक 

हार नहीं हुआ था । केवल क्षत्रिय ने जो अभी तक व्यथ परिश्रम 
किया था, उसे छोड़ दिया | वेद ब्राह्मण को संपत्ति थी | उस पर किसी 
भी भाँति अधिकार नहीं हो सका था | क्षुशिकवाद में सामंत ठहर सकता 
था, क्योंकि राज्य तो बदल सकते हैं | परंतु ब्राह्मण का ठहरना कठिन था । 
उसके तो आधार सनातन के बल पर खड़े थे | जब्र सच्च बदल रहा है 
तो वह न्याय किसका देता ? वह स्वयं बदल रहा था । 


सत्रीके विरुद्ध उठा हुथ्रा स्वर क्‍या बुद्ध की अपनी श्रावाज़ थी ! 
सत्री को क्या उनसे पहले के ब्राह्मण संसार-जाल से छूटने के लिय त्याज्य 
ही नहीं समभते थे ? स्त्री को बुद्ध ने भी कमश्रक्ल माना ' और मनुजो 
कह गये थे, उसे तो उन्होंने ब्रिल्कुल द्वी नहीं छुआ । वही श्रवस्था बदस्तूर 
बनी रही | पिता, पति और पुत्र के अ्रधिकार में स्त्री बराबर बँधी हुई रही। 


ज्ञान को बढ़ाने का पथ क्या था ? बुद्ध ने जिस बात पर अधिक जोर 
दिया उसकी शक्ति क्‍या थी ! पुस्तकें | मात्र पुस्तकें | वेशानिक अनुसंधान 
नहीं था । बुद्ध ने सृष्टिक्रम पर जो कथा कही है; वह ब्राह्म॒णकथा भले ही 
न हो, पर उसमें कोई आधारभूत चिंतन का भेद नहीं हे | इसीस चितन 
भी ठोस आधार खोजने लगा। 


साम्राज्य ने गएणों को नप्ट कर दिया | अ्रत्र बौद्ध जिस क्षणिकवाद 
ओर शून्य को लिये बैठ थे वे डगमगा उठे | अनात्म को शून्यतो और 
प्रिय हो गया, पर ज्षणिकवाद अपना शाश्वत वाह्याधार दूढ़ने लगा | उसी 
समय अ्रहिंसा का पक्ष लेकर श्रशोक ने बुद्धमत का सहारा पकड़ा | मत तो 
फेल गया, पर उसकी कठोर चर्या लड़खड़ा रह्दी थी | कुछ वर्षों के लिये 
रक्त से भींगी धरा पर शान्ति छा गई । साम तों के उठे हुए खड़ भुक 
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गये | और इसका परिणाम हुआ कि अपने को रक्तित करने की शक्ति 
विद्दरों में जा ुसी और जब विदेशियों के प्रचंड श्राघात हुए. ये मुंडी 
भट से उसे धर्म में ले लेने को ब्राह्मणों से आगे बढ़ने लगे। ब्राह्मण भी 
सचेत था। होड़ चढ़ चली । ब्राह्मण इस देश को सबसे अधिक अपना 
खमभता था, क्योंकि उसके पास सब्यसे अधिक अधिकार थे | 


बौद्धों के विहारों में जनता का धन इकट्ठा हो चुका था। लोग 
चाहते थे कि शून्य से हट कर कुछ और मिले | अगर बौद्ध उनकी बात 
टालते तो पॉसा पलट जाता । उत्तर से मंत्र तंत्र पश्चिम और पू्॑ से 
आये । विहार के दूसरे द्वार से स्रो भी घुस आई | बस जनता को मिल गया। 
चट मंगनी, पट ब्याह वाला सिद्धांत मिल गया । अब परलोक लौट आया, 
स्री भी आगई, शून्य के स्थान पर संभोग सुख हो गया, और ईश्वर के 
स्थान पर बुद्ध की मृत्तियां हो गइ । जन समुदाय के लिये ब्राह्मण विद्वेष के 
अतिरिक्त बौद्धमत में कोई भेद नहीं रहा | श्रहिंसा का नाम चलता रहा, 
पर खूब मांस पकने लगा । 


इन बौद्धों ने राजनीति पर हावी होकर अपना काम निकाला | देशीय 


वदेशीय का भेद नहीं माना. यह भी इनके स्वरूप को खो देने का कारण 
गनाया जाता है । 


ब्राह्मणों को भिक्चा उधर और लोग देते थे इधर विहार और भिक्ष॒ 
पलते थे । जन समाज के लिये जहाँ शासक का प्रश्न था, जैसा ब्राह्मण 
वेसा बौद्ध | कुछ धार्मिक स्वतंत्रता का भेद अवश्य रहता था । वैसे कोई 
फ्रक नहीं था | जादू टोने ने घर कर लिया । 


इन बौद्धों पर ब्राह्मणों की उच्च ता ऐसी जम गई थी कि इनके बोधि- 
सत्व भी उच्चकुलों में जन्म लेने लगे | कहानी जहाँ से शुरू हुई थी. अ्रत्र 
वह वहाँ नहीं थी, उसे यह भी याद नहीं रह्दा था कि वह कहाँ थी, क्‍या 
थी | अब पृथ्वी पर मनुष्यों की भांति बातें करमे वाला गौतम भ्रमण, 
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पृथ्वी पर नहीं था | बह ब्राह्मण देवताओं की भाँति प्रथ्वी पर मात्र 
अबतार लेता था | 

जैन श्रावक बुद्धमत के समानांतर ही चले। जैन मतके अधिक 
अनुयायी वेश्य हुए। ये लोग अहिंसा को फ़ौरन मान गये | ब्राह्मण के 
सामने शोषित थे, और जन-समाज के सामने धन सुरक्षित हो गया । 
इस प्रकार धन का न्याय हो जाना उन्हें परम स्वीकार्य था। अधिक मिले 
थे खोये न थे । 

ब्राह्यण का विरोध किया गया और जिस प्रकार ब्राह्मण ने! जैन को 
तिरस्कार से नास्तिक कहा, जैनों ने ब्राह्मणों को पाखंडी कहा | इनमें 
लड़ाइयां होने लगी साख्य ने जनत्र ईश्वर पर मौन साथा था तब 
ब्राह्मण नहीं चिढ़ा था | जैनों से चिढ़् गया क्योंकि यह वेद को भी 
मूठ मानत थे | परंतु गणों में घनो भी मान्य थे। जैन धर्म को न्कत्री 
से सहायता मिली | 

किंतु यह दाशनिक स्वर की बात थी | जन-समाज में कोई अधिक 
परिवतन नहीं थ्राये | न सामाजिक नियम बदले | वह कैसे हो सकता 
था ? कम का परिणाम आवश्यक था। जो जैसा करेगा वेसा ही पायेगा । 
पहले यह था कि यह ईश्वर की कृपा से होता था। अच्च इतना भेद 
हो गया कक ईश्वर तो चुप हो गया, पर पुनर्जन्म- की परंपरा अखंड 
चलती रहद्दी | इससे भाग्यबाद प्रचण्ड हो उठा | और नियतिवाद के 
इस +शभुत्व ने व्यापारियों को और भी ऊपर उठाया | 

सामतों से खूब धन मिलने लगा । फायदेमन्द बात साबित हुई | 
“निरालम्ब्र *गनारोहिणी' सज्ञा से ज्ञात जैन धमं, जिसके तर्को से ब्राह्मण - 
वाद कांप उठा था, अच्च घीरे धारे मूर्ति पूजा की ओर अग्रसर हुआ । 
तीथंकर की मूर्तियां बनने लगीं। और उनके मंदिर बन गये। जन 
समाज के सामने विशेष क्‍या फ़र्क पड़ा । जो दुःखो था, वह अभी तक 
दुःखी था, जो गरीब था, वह अ्रभी तक गरीब था। कहीं बाहर निकलने 
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की अभी तक राह नहीं थी | यह देह घृणित थी। नीवन नीरस, कठोर 
तप से श्राक्रांत होकर छुटपटाने लगा | आत्मा के आवरणों को छेद 
कर निकलने के लिये कहीं से भी ठौर नहीं थी | यद था समाज, यह थे 
बंधन, पर वहाँ कहीं परलोक था | इस पुथ्वी पर तो कहीं भी सुख 
नहीं था | 

जावदया की प्रचंड वाह्या चार भावभगिमा नाक पर कपड़ा बाँध 
चुकी थी | कपड़ों में पानी छान-छान कर पः रही थी | पर दास अभी 
तक दास ही बने हुए थे । 

अहिंसा का रूप अच बदल चला । धर्म के लिये तलवार उठी। 
नाम धर्म का था.या सामतीय अश्रध्िकारों की रक्षा का यत्न | जैसे 
ब्राह्मण न्याय देता था, श्रत्र जैन श्रमण देने लगे। धर्म के लिये हत्या 
भी नहीं रही । 


इधर ब्राह्मण ने जन-समाज को जैनों के विरुद्ध करने के लिये एक 
चाल चली । इन्हें चारवाक के अनुयायी लोकायतों के साथ गिना दिया | 
वे भौतिकवादी थे। जैन आअ,ने को अधिक से अधिक दर सातब्रित 
करने के प्रयत्न म॑ पहले से भी अधिक अ्र थौतिकवादी हो गये। 


परस्पर की ईर्ष्या बढ़ चली | ब्राह्मण पुराणों की ही भाँति जैन 
पुराण बनने लगे | उनपें अवतारवाद के सपानांतर तीथ करों का वर्णन 
होने लगा जिसको पढ़ कर ग्आश्चय होता है । भूठ के ज्ष्षेत्र में जैन 
भी कप नहीं रहे | फिर सिद्धि का चमत्कार उन्हें रसायनों की ओर 
खींच ले चला | वे बह चले | बर्णाश्रम से कपी विरोध उग्र होने के कारण 
जैन शनेः शनै: ब्राह्मण से अपना भेद भूलने लगे। वे सामंतों के गुण 
गाने लगे | जन समाज को कड़ी फटकारें लगने लगीं कि वह अस्त-व्यस्त 
जीवन व्यतीत करता है, श्रपने धर्म को श्रर्थात्‌ सामंतों और धन कुबेरों 
की सेवा ठीक से नहीं करता, तभी पाप का फल भोगने उसे जन्मांतर 
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तक दुःख भोगना पड़ता है। जन-समाज और भी अधिक श्रद्धा से काम 
करने लगा | 

इस प्रकार हमने देखा कि उच्च वर्णों ने जो अपनी स्व्रतंत्र ता के लिये 
संघर्ष किये वे उसमें सकल हूं गये । श॒द्रां का काई सवाल ही नहीं था । 
बोद्धमत में था, पर वह हार चुका था । 


जैन धीरे-घारे समाज का वणव्यवस्था में ऐस सिमट गये कि आज 
केवल वेश्या म हा उतका धम पल रहा हैं, यह वेश्य किती भी 
अवस्था मं अन्न ब्राह्मण विद्वेष नहीं करते ।आ्राज वे अपने धमंग्रंर्थां को 
बिल्कुल भूल चुके हैं | यह परंपरा तत्नस चल पड़ा जब से दक्षिण में 
क्राह्मणाघर् का प्रबल पुनुरुत्थान प्रारंभ हुआ | 


जहाँ एक ओर यह अभीतिकवाद था, वहों इसी घरती पर दूसरी 
और लाकायत दृश्य नितांत अद्भुत है | कहा संसार छोड़ा जा रहा था 
कहाँ उसी म॑ लिप्त होना प्रारंभ हुआ । समाज ने तुरत इसे अपना लिया । 
हाँ, ठीक है, वेद, ईश्वर, परलोक सब मूठ है हमारे ऊपर व्यथ के 
भूत लाद दिये गये हँ। वास्तव में हे कुछु भी नहीं | आनंद के उत्सव 
होने लगे | उच्च समाज ने इसका घोर विरोध किया, इस विचारधारा 
न सब के लिये खतरा पेदा कर दिया था। सागल ( स्यालकोट , से 
मथरा, तथा मथुरा से पाटलिपुत्र तक यद्दी धांरा बह उठी। स्रा भी 
खुल गई, पुरुष भी खुल गया | वलास होने लगा। धर्म का आडंबर 
पीछे चला गया | 


सुख की यह कामना अपने पीछे कोई ज्ञान परंपरा नहीं रखती थी। 
शारीरिक सुख की यह कल्पना स्वय एक श्रति पर प्रारंभ हुई ओर 
इसका उसी रूप में नष्ट हो जाना भी आवश्यक था। एक भयानक बोक 
ने दाब रखा था | उसके दाब्र को आदमी सदहता रद्दा, सहता रहा। एक 
वक्त आया जत्र उसने उस बोझ को उतार कर दूर फेक देना चाहा। 
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पर प्रश्न हे कि इस विद्रोह का आधार क्‍या समाज में भी उतना ही 
गहरा उतर सका ! 
समाज का ऊंच नीच कैसे बदल सकता था ! ऋण करके घत 


पीने वाले ने अपने चिंतन की गहरी दयनीयता दिखाई है। अ्रर्थात्‌ 
समाज तो ऐसा ही रहेगा जिसमें धनी और दरिद्र बने रहेंगे | जिसमें 
शक्ति होगी वही जीतेगा | अभी तक तो घनी अपने लिये कभी पुन- 
जन्म का बहाना खोजता है, कभी धर्म का नाम लेता है।अ्रगर जान 
से भी अपने विरोधी को मारता है तो एक बहाना पदले खड़ा कर लेता 
है। अब इस लोकायत परंपरा में तो बह सीघे-सीघे कहेगा, मुझे इसी- 
में सुख मिलता है । में तो यही करूँगा | 

यही कारण था कि लोकायत संप्रदाय समाज में नहीं चल पाया। 
उसने किसी व्यवस्था की आवश्यकता ही नहीं समकी | श्राद्ध मत करो। 
ठीक है| पर क्या करो, यह वह नहीं बता पाया | दास फिर भी दास ही 
था । वह भी किसी के सुख का साधन था। 

दूसरी बात यह भी ध्यान देने योग्य है कि लोकायत संप्रदाय जीवन 
के किसी भी विश्वास को ग्रहण नहीं कर सका था । उसने मनुष्य की 
शानलिप्सा को भी ठोकर मार दी थी | इसे मनुष्य कैसे भी स्वोकार 
नहीं कर सकता था | तक तब तक ठीक है जब्च तक एक के बनाये रिक्त को 
दुसरा ग्रहण कर सके, अन्यथा वह सदेव ही रिक्त बन्‌.क़र नहीं रह सकता | 

आनंद की इस उच्छु खल परिकल्पना ने समस्त बंधन तोड़े; किंतु 
आधारभूत क्‍या स्त्री को इसमें उपभोग को ही वस्तु नहीं समभा गया। 
यह सच है कि बिलास में स्त्री के बंधन भो टूथते हैं उसे थो आनंद 
मिलता है; किंतु कया उसके सामाजिक अधिकार भी बदल जाते हैं ! 
या वह केवल पुरुष की वासना को तृप्त करने के लिये ही रह जाती है ? 

जो हो, ब्राह्मण धम लड़-खड़ा गया | समभोते की बातचीत होने 
लगी | चक्श्यिक को महान्‌ स्वीकार कर लिया गया। ब्राह्मण धम का 
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यही चातुर्य था । वेदनाशक राक्षस भी पूज्य हो गया। विवाह, समाज 
के उत्पादन जातियाँ, आधाररूप में वहीं के वहीं बने रहे | केवल 
कुछ लोगों ने वेदों, ईश्वर तथा घम को सिर नहीं क्ुकाया | मद्यपान 
खुले आम होने लगा | पर वह भी एक चिढ़ाने की गरज़ से । 

निम्न जातियों को, जत्र पुनर्जन्म का फंदा छूटा, तो दूसरे ही सपने 
आने लगे | फिर किस दिन के लिये यह जीवन भी इसी द्वीनता में व्यतीत 
कर दिया जाये, यह प्रश्न उठने लगा | वर्णाश्रम व्यवस्था टठने का 
भय दिखाने लगी। +तु परलोक का भ्रम चारों ओर छाया हुआ था। त्रौद्ध, 
जैन सत्न सतर्क थे। उनके सम्मिलित रूप से स्चेष्ट प्रयत्न अलग अलग 
क्षेत्रों में होने लगे | 

लोकायत दर्शन खंड-खंड होकर बह निकला | यदि उसका भौतिक 
याद गतिशील होता तो संम्भवतः वह इस टक्कर को भेल जाता. पर 
उसके अभाव के कारण वह जीवित नहीं रह सका | उच्चवर्गों की परलोक 
माया ने विजय पाई । 

पाशुपत संतों के विषय में वही कहना ठीक होगा जो शेवों के त्रिषय 
में कद्दा गया | इनके ऊपर तीन विभाग बताये गये हैं| ब्राह्मण विरोध 
करके भी वस्तुतः यह उनको बनाई सामाजिक परिपाटी को नहीं बदल 
पाये ! ब्राह्मणधर्म एक दर्शन मात्र हो न था, वह सामंत व्यवस्था थी । 
दिन प्रतिदिन के जीवन का नियम था। पाशुपत जाति बंधन तोड़ने में 
कुछ सीमा तक सफल हुए. | किंत आशिक व्यत्रस्था वे भी नहीं बदल सके 
ओर वह वेसी ही बनी रही । 

अ्रघोर का सामाजिक रूप नितांत मयकारी था। श्मशान में रहना, 
उलदी-सीधी बात कहना, संसार को जलते घर के समान छोड़ जाना, 
लोगों म॑ जीवन की आस्था के प्रति निराशा पेंदा करने लगा । जो उस 
जीवन में न थे, वे अपने को बाधा हुआ, गिरा हुआ, समभने लंगे। अ्रभी 
तक जो दर्शन के क्षेत्र का, या भक्ति तथा जान के ज्ेत्र का बंधन था, 
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पग्रच उस पर एक डर छागया । वे त्रिकालदर्शी संत बैठे-बेठे मुर्दे खा 
तेते थे, हडडी को फूल कह कर खेला करते ये । वे जाति बंधन तोड़ चुके 
थे, यह कहना व्यर्थ होगा। वे समाज का कौन सा बंधन नहीं तोड़ चुके 
ये | उनसे समाज पर क्या प्रभाव पड़ सकता था। हाँ , समाज ने सिर 
भुकाना अधिक सीख लिया । 

कोल साधकों की विलास भावना ने जाति बंधन को तोड़ना प्रारंभ 
किया | प्रारंभ में यह वेद के बहुत विरोधी रहे। पर बाद में वेद वाले भी 
इसमें आ घुसे | कालांतर में यही कौल आगे चलकर अपने को वेद संमत 
प्रकट करने की चेष्टा करने लगे । अब मद्य, मांस, मुर्दा, मीन तथा मैथुन 
की छुट मिली | पर इसका कोई सामूहिक प्रदर्शन नहीं था । समाज 
में बहुतों ने इसे दुहराया । पर जिस निरासक्ति की उच्चावस्था की प्रशंसा 
की गई थी, वह कहाँ थी ? समाज्ञ में कब तक मनुष्य कह सकता था 
किस्त्री सत्र एक हैं | त्री होनी चाहिये | माता हो या भगिनी । यह 
विचार इतनो घ्रणा उत्पन्न करने वाला था कि अधिकांश जन समाज 
ने इसे खुलकर अपनाया हो नहीं | यद्द संप्रदाय छिप -छिप कर ही प्रारंभ 
हुआ था | छिप छिप कर हा अंत में लुप्त हो गया | अपने समय में 
अवश्य इसने इलचल मचा दी थी। 

चीनाचार में अनेक भेद हैं । यहाँ जाति भेद नहीं, पर संपत्ति भेद 
अवश्य था | यदि उसे भी छोड़ दिया जाये तत्र भी उचकी विचारधारा 
का आधार यह संसार नहीं, दूसरा ही संसार था।ञ््री के गुप्ताज्ों के 
नित्य दर्शन से प्रसन्न रहने वाले यह आ्राचारी लोग अ्रपने को गुप्त रखने 
के शौकीन थे । दूसरे, स्री को यह श्रत्यंत सहेज़कर रखने वाले लोग थे । 
इनकी साधना में पुरुष पक्ष का दृष्टिकोण था । स्त्री की मुक्ति क्या थी यह 
वह स्वयं नहीं जानती थी। बहुधा इनका ज्ञाति बंधन ज्जी के विषय में ही 
दूटता था। नीचतम जाति की स््री भ्री उन्बतम मानी गई थी। 

। 
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केवल उपासना ज्षेत्र में ही यह जाति बंधन का विरोध हो सका। 
या तो मैरवी चक्र में, या कौल साधना में । वैसे हिम्मत ही नहीं पड़ती थी । 
जो बाहर करता था, वह नीच कहलाता था | ब्राह्मण उसका दर्जा फ़ौरन 
नीचे गिरा देता था | उसके सामने कुछ भी नहीं चलती थी । जाति का 
ठेका जिसके हाथ में था उसकी सामथथ्य इन बातचीतों से कहीं 
श्रधिक थी | 

यदि सम्मिश्रण का फल एक ओर क्षणिकवादी भौतिकवाद था तो 
दूसरी ओर अनात्म अभौतिकवाद | एक अजीब सी खिचड़ी थो जिसका 
कोई अंत दिखाई नहीं देता। बहुत सी विचार-घाराएं, .मत-संप्रदाय, 
देवी-देवताओं के उपासक अब घीरे-धारे ब्राह्मण विरोध में एकत्र होने 
लगे थे | इसमें बौद्ध और शेव, यही दो रगमंच थे, जिन पर इन्हें उतरने 
को विवश होना पड़ा । इससे आपस में बहुत सी बातें मिल गई । यहाँ 
तक कि बोद्धों में मा कापालिक हुए, शैवों में भी | पर रागातोत, समाज 
से दूर रहने वाले यद्द लोग समाज पर यही प्रभाव डाल सके किहम 
ठुमसे ऊँचे हैं। तुम घिर हुए हो, इम आज़ाद हैं। इन्होंने अपने को 
ब्राक्षण से भो ऊँचा करार दिया और इस प्रकार अपने को पंचमवर्ग 
कहा । और इस प्रकार ओर वर्ग बढ़ाने का ह्वी दंग दिखलाया । 

ब्राह्मणधर्म का पुनरुत्थान कोई आकस्मिक घटना नहीं थी। 

चाणक्य से हप॑ तक क्षत्रिय और ब्राह्मण परस्पर सत्ता ग्रहण करने 
के लिये न केवल जैन, बौद्ध, वेद के रूप में लड़ते रहे थे, वरन्‌ सशस्त्र 
सामंतीय युद्ध हुए थे। लगभग हज़ार वर्ष के इस युद्ध ने जन समाज को 
सामंतों से पूणतया ऊब्रा दिया | ऊपर हम उन उलभनों का ज़िक्र कर 
खुके हैं जिनमें लोग रम गये थे | राज का कोई महत्त्व नहीं रहा था | यह 
खेल अभी तक चल; था क्‍योंकि बाहर से बहुत सी जातियाँ हमला 
करती थीं, सामंत उनसे रक्षा करते थे | अब बहुत दिन के लिये वे हमले 
बंद हो गये । अब अ्रंदरूनी संघष्च चलने लगा । 
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निम्न जातियों का उत्थान होने लगा। जातीय संघर्ष कम द्वोते ही 
वर्णाभ्रम जातियों ने फिर से अपनी हीनता और श्रभाव का अनुमव 
किया | उस समय शंकर ने ब्राह्मण घम का प्रतिनिधि बन कर सतोष 
का शिक्षा दी । जो भाग्य से मिले उसी को स्वीकार कर लो | इसके अति- 
रिक्त इस दुनिया को बदलना व्यथ है क्‍योंकि यह जो कुछ दोख रहा 
है इसे व्यथः महत्त्व मत दो। 

शंकर के इस सिद्धांत से जन समाज का दृष्टिकोण अपनी श्रसली 
दुख भरा परिस्थिति से हट गया | वह भी आकाश की ओर देखने लगा । 
बौद्धों का विरोध श्रत्र अपने असला दाशंनिक रूप को छोड़ चुका था। 
शंकर ने बोद्धों पर प्रबल आघात किया | शंकर में हमें तीन बातें मिलती 
हैं | एक तो बोढ्ोों का क्षणिकवाद माया के आवरण रूप में आगया। 
दूसरे परमात्मा अर्थात्‌ ब्रह्म अपनी पूर्णावस्था में प्रायः शून्य ही था। जो 
कुछ था वह मात्र दीख रह्य था। वह वास्तविक नहीं था । परन्तु यही 
शायद ब्राह्षण और उच्च वर्गा पर लागू नहीं था | वे जिस परिस्थिति में 
थे, उसमें भी माया थो, पर समाज का तुलनात्मक अवस्था में वे शासक 
थे ओर शासक के लिये भूमि तेयार कर दी गई | शासकों ने इसीलिये 
शंकर का जयजयकार किया । 

परन्तु बीच में ईंशइवर था । उसके लिये सांसारिक सत्यों का नाम 
चला । यह बौदूघों का सीधा प्रमाव था। ष् 

फिर से वर्णाश्रम धर्मं को प्रतिष्ठापित किया जाने लगा । वेद ही 
सर्वोपरि था | उसके ऊपर किसी को भी नहीं माना जा सकता था। 
शंकर ने बौदूधों का इसी लिये विरोध किया। 


तीसरे शैवाद्षेत उपनिषद की सहायता से सब के ऊपर छा गया । 


शंकर के सिद्धांत के मूल में सामंतवाद से एक घुणा थी | तुम 
सामंतो ! मूर्खों की भाँति परस्पर लड़ते द्ो। सेनाएः चलती हें, बुद्धि 
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धातुय्य दिखाये जाते हैं, किंतु काल सबको आकर खा जाता है। किस 
लिये ? क्‍या लाभ होता है ! 

किंतु इसका फ्रायदा उन्हींने उठाया जो समाज के शासक थे | उन 
यह कहने का अ्रधिकार मिला कि 'मूर्खो ! जो हमारे पास है, वह तो कुछ 
भी नहीं है ।' मध्य की कड़ी छोड़ने से समस्त वैदिक कम -कांड ही घुस 
पड़ा | शंकर ने बहुत सी ग्राचीन आय्येतर परंपराओं को छोड़ने का 
प्रयक्ष किया। रामानुज उन्हें फिर खींच लाये । 

उस समय ब्राह्मण का अभिमान अखड हो गया था। अ्रछत दूर से 
चिल्लाता था--वेदम्‌ कट्टवन , वेदम कट्टवन्‌ (वेद से भ्रष्ट, वेद से भ्रष्ट) 
आर ब्राह्मण यदि पथशसे नहीं हटता था तो मजाल थी कि शूद्र उस 
पथ से निकल जाये ? भले ही उसकी मां क्‍यों न घर पर दम तोड़ रही 
हो। पर उसे तब तक प्रतीक्षा करनी पड़ती थी जब तक ब्राह्षण स्वयं 

हट जाये। 

' शंकर ने कहदा--मत देखो | इस समाज को मत देखो । इसे ठुम 
अपना चरम उद श्य अत. समझो । यह जो कुछ हो रहा है, यह कोई 
सचाई नहीं, है वास्तविकता नहीं हे । 

वास्तविकता सबसे परे है | दूर। वह जो केवल शान से मिलती 
है। वह जन्र अविवेक दूर होता हे | केवल शअ्रनुभूति के इस चरमोह श्य 
से आत्मा विक्लुब्ध हो चली | ब्रह्म दूर था। उसका फिर मनुष्य से कोई 
संबंध नहीं था । उससे मिलने के लिये दी रह कर कहना पड़ता था कि 
इम नहीं रहे । खाकरकहना पड़ता था, हमने नहीं खाया । समाज के 
विषय में यह धारणा इसी रूप में चली | इससे लड़ो मत | 


इससे मुक्त हाने का पथ दु ढो । 
शंकर ने कहा--“उसके' दृष्टिकोण से देखों। यह एक भोषण 
अ्रम जाल मात्र दे और कुछ नहीं। 
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भक्ति संप्रदाय ने समाज को निस्संदेह आगे बढ़ाया | पुराने भागवत 
संप्रदाय में अ्रत्र और तीत्र प्रेम की ध्वनि आने लगी । आयय्यंतर उपासना 
पद्धति भी स्वीकार कर ली गईं | ईश्वर अब मनुष्य के बहुत निकट आ 
गया । उसप्रे सख्य, दास्य, और अनेक प्रकार का संब्रंध हो गया | 

ऋब ईश्वर के सामने मनुष्य मनुष्य समान हो गये । यह समानता 
एक बहुत बड़ी चीज़ थी | अ्रभी तक ईश्वर के सामने भी मनुष्य मनुष्य 
में भेद था | अब की बार शूद्वों को कुछु अधिकार दिये गये। निगुण 
का चकर छोड़ा गया | अ्रवश्य दाशंनिक पक्त में ब्रह्म को सर्वोपरि माना 
गया | पर उसकी लीला को मनुष्य ने मानवाय भावनाओं के बहुत निकट 
पाया । मनुष्य को रोने और हँसने म॑ परितृप्ति मिलने लगी। शूद्रों को 
कुछ लाभ हुआ | 

किंतु धूत और पाखंडी मंदिरों में अपना मतलब साधने लगे। 
पुजारी वग॑ अधिक से अधिक लोलुपता की ओर अग्रसर हो चला। 
मंदिरों में व्यभिचार होने चला। 

विचार की यह “समानता समाज का जातिबंधन नहीं तोड़ सकी । 
बंधन फिर भी बने रहे। 

तत्कालीन अवस्था में यह पहली बार एक कदम आगे बढ़ना ! इसे 
एक ही कदम कहा ज्ञा सूकता है। इसके इस बंधन का मूल यही था कि 
यह भो वेद विधान के बाहर नहीं गया । शक 

सहजयान ने ब्राह्मण विरोध किया | बहुत सी नीच जातियाँ तथा 
बौद्ध और शेवों ने सहज के अखाड़े में आकर ताल ठोंकना प्रारम्म 
किया । चुनौती दे दी गई । 

वाह्याचरण की निंदा की गई। तत्र मंत्र सब बेकार था। श्रर्थात्‌ 
घम का शासक इन्द ठुकरा दिया गया । मनुष्य को स्वाभाविक होना ही 
उसके लिये आवश्यक बतायां गया। क्यों तीथ स्नान करते हो ! पूजा से 
क्या होता है ! इन ब्राह्मणों के चकर में मत पड़ो । सहज को पकड़ो | 
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सहज की यह साधना बहुत अ्रच्छी थी। समाज ने इससे लाभ भी 
उठाया । परन्तु इसकी श्रसफ़लता का कारणु इसी का वाशद्याचार था। 

इसी आनंद की अभिलाषा में मदिरा और खज््री लौटे । अ्रत्र के स्त्री 
की देह को उस यांत्रिक आसक्ति से नहीं देखा गया। वह मात्र पुरुष का 
साधन नहीं थी उसके सुख का भी ध्यान रखा गया । तभी इस काल में स्त्रियों 
का नाम भी सहजयानी सिद्धों की सूची में आ गया। अ्रभी तक 
पुरुष के लिये त्लरी आधार थी । अ्रत्र संभोगसुख में त्लरी को भी महासुख 
मिलने लगा । खाने, पाने में वह भी पीछे नहीं थी । उसे भी इनका 
सुख शात था | 

इस प्रकार पहली बार दोनों को इस नक्षेत्र में समानता मिली । परंतु 
यह पुरुष की आसक्ति इसलिये अधिक थी कि उसे स्त्री में योनिप्राप्त थी। 
इस आधार पर दिये अधिकार उसके वास्तविक अ्रधिकार नहीं ये । 

कितु उसका चरम उद्दं श्य यह सब भी नहीं था । सबके परे एक 
शून्य था। स्पष्ट हे समाज इस सहज को अधिक नहीं पकड़ सका। उसको 
जिस ठोस रूप की आवश्यकता थी वह अब भी नहीं था । भीतर से कुन्ड 
लिनी सिर उठाने लगी थी | शरीर के भीतरी चक्र और पद्म श्रब धीरे- 
भीरे जाल बिछाने लगे थे | 

जातियों का बंधन द्वटा, ब्राह्मण दूसरे पक्ष पट विरोध में आरा गया । 
वज़यान की मूत्ति पूजा पीछे हट चली | नया मनुष्य समाज में उठने 
लगा । किंतु वह अधिकारहीन था | अ्रतः उसने एकांत को ही पसंद 
किया । सांसारिकता उसके लिए जाल ही बनी रही | वह उससे बचना 
चाहता था | 

सामंत परस्पर भगड़ते रहे । छोटे-छोटे राज्यों में रक्त और हत्या का 
ही व्यापार चलता था । सहजयान ने अ्रहिंसा को अपनाया । सौभाग्य से यह 
अब के पशुओं पर नहीं उतरी क्योंकि पशुओं पर अरहिसा करने का श्रर्थ 
था मांस का नहीं मिलना । यह एक हानि थी। 
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ब।हरी आक्रमण न होने से देश मं शांति थी। गहयुद्ध से जनता के 
जीवन में कोई भेद नहीं पड़ता था, इसलिये और सब्र अधिकारों की 
ट्टीनता में एक सुख रद्द गया, कि कुछ करो घरो नहीं, खाओ, पियो, पत्नी 
को लेकर पड़े रहो | 

सहज भी सा, शूल्य भी, परंतु समाज से ब्राह्मणवाद का विभेदी- 
करण नहीं गया । 

नाथ योगी का सामाजिक रूप वास्तव में महत्त्वपूर्ण है। पहली बात 
तो यह कि नाथ संप्रदाय में बहुत से योग मत के मानने वाले आये, 
आर्येतर, बौद्ध, शाक्त, कौल, सत्र आकर मिल गये | यह गोरख का 
बनाया रगमंच था । सत्र उस पर चढ़ने का प्रयत्न करने लगे | पर गोरख 
ने स्‍त्री को अपने पथ से बहुत दूर हटा दिया। ज्त्री को माता कहा 
गया | यदि संसार भर इसे मानने लगता तो गति रुक जाती। 

जाति विरोध हुआ । ब्राह्मण, वर्णव्यवस्था तथा वेद को अन्न नीचे 
दर्ज की चीज़ कहा जाने लगा। लेकिन इसका कारण एक और था। 
वह यह था कि यह सत्र सांसारिकता में लिप्त थे। इनमें लिप्त रह कर 
रटी लकीर पर चलने से क्या किसी को कुछु मिल सकता था । 

योगी सबसे परे था । उसे किसो प्रकार के भी संबंध की आवश्यकता 
न थी। सब्र ममता के बंधन खंड-खंड होकर उड़ गये | एकांत योगी 
सबसे अलग निर्विकार हाँ गया | वह अपने आपको..आकार के समान 
बनाने लगा | 

सामंत विरोध प्रत्यक्ष रूप में नहीं हुआ | योगी से कहां गया कि 
राजा और प्रजा को समान दृष्टि से देख | तो क्या इससे राजा और प्रजा 
एक हो गये ? नहीं | क्योंकि योगी सबसे ऊंचा था, वह था जिसने जीवन 
की चरम श्रनुभूति को प्रात कर लिया था| कुडलिनी भीतर लहराने 
लगी थी | ऊपर से व्पकते अमृत का अ्रब नीचे के सूथ्य ने शोषित 
करना बद कर दिया था। अनेक चक्र शरीर में दृढ़ श्रौर सुस्थिर हो गये । 
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बाहर संभोग बंद हुआ, पर शरीर के भीतर द्वी एक लिंग और योनि 
मानी गई | और भीतर ही संभोग होने लगा, इससे समाज चकर में 
पड़ गया। अद्भुत पहेली थी । जो कुछु था शरीर के भीतर था | बाइर 
को इस उत्कट विरोध के साथ किसी ने भी नहीं त्यागा था । बैठने पर 
अनाहत नाद सुनाई देने लगा श्रौर जत्र शिव शक्ति का सहख्ार में मिला 
हुआ योगी के लिये समय स्थिर हो गया । त्रिकाल स्तब्ध हो गये। 

सारा समाज पुकार उठा--रहस्य ! रहस्य ! 

उसने पूछा : योगी इसे समभाओ्ो । 

योगी ने एक उलटब्नांसी सुनाई । 

ओर जन-समाज चकित विश्रांत सा मूढ़बत रह गया । 

उधर ब्राह्मणवाद ने इसे देख कर श्रपनाने की चेष्टा की । अ्रंत 
तोगत्वा वे प्राचीन श्रर्यवर शेब योगमत एक आकार पा गये थे, जिनकी 
जघन्य उपासनाएं समानताएँ तथा साधनाएँ नष्ट ह्वो चुकी थीं | 

धम विरोधी तत्त्व छोड़ दिये गये । ब्राह्मण ने भी कहा - हाँ, यह 
हठयोग उत्तम है। राजयोग का एक साधन है । 

उसका समाज सुरक्षित था न सामंत पर चोट थी. न उसके 
पुजारी वग पर | जातियों में बद्ध समाज तड़प रहा था। किंतु उसने 
योगी को श्रद्धा से, सिर क्ुकाया, चाहे वह किसी जाति का हो | जिस 
अवस्था पर योगी पहुँचा हुआ माना जाता था, वह इतनी संसार से अलग 
थी, जितना कोई भो न था, क्योंकि पिंड में अब ब्रह्माएड समा गया था । 

गोरखनाथ के बाद यददी नाथ संप्रदाय स्त्री को न छोड़ सकने के 
कारण ग्रहस्थ रूप में रहा और बहुत शीघ्र मंदिर बना कर बैठ गया । 
गहियों पर महंत जा बैठे। एक और जुड़ गया। एक और आ गया। 
उसी परंपरा में जिसमें अभी तक श्रन्य पुजारी थे । 

इस प्रकार व्यक्तिवाद के चरम स्वरूप ने अपनी सामाजिकता को 
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ऊंठा दिया। सहजयान ने जो थोड़े बहुत अधिकार स्त्री को दिये थे, 
वे फिर निष्ठुरता से छीन लिये गये | समाज का आधा अ्रंग इस त्याग 
में घृणित कह दिया गया । 

पर बात नहीं रुको | स्त्री तो घुसी और अच्च के भी अपने पुराने 
रूप में चुनौती देकर आई कि मूर्ख पुरुष ! मेरे बिना जी सकेगा! और 
कनक रावल ने उसे स्वीकार किया, स्वीकार सब्नने किया | न करते तो 
योगी संप्रदाय एक पीढ़ी में ही समाप्त हो जाता । 

निगु ण॒पंथी संप्रदाय भी निम्नजातियों का प्रयास है | कोई जुलाहा 
था, कोई नाई, कोई चमार, कोई घुन्ना | सब ही ऐसे थे जिन्हें पेट 
पालने के लिये सांसारिक काम धन्घे करने पड़ते थे | ब्राह्मण की भाँति 
इनमे से व्यवस्था देने की हेसियत किसी में भी नहीं थी । इन्होंने केवल 
विद्रोह किया था। 

इतिहास आगे बढ़ा । कट्टरता और कट्टर होती गई | कब्नीर आदि 
ने जो पथ सामंजस्य के लिये दिया था, वह नितांत व्यक्ति की चीज़ थी । 
उसमे उस शून्य से तादात्म्य था. जिसको अलदह निरजन' कहा जा 
सकता था। 


भारतीय घमंसाधना का जो बहुत प्राचीनकाल से व्यक्तिपक्ष था, 
उसको यह संत नहीं छोड़ सके | ऊपर हम पछले इनकी मानसिक 
अवस्थाओं का द्योतन कर चुके हैं | संसार में भी प्रायः परंपरा के रूप 
में बदलना चाहते थे | थ्रर्थात्‌ सारे आधारों को छोड़ कर मन की बदलना 
चाहते थे, न ये हिन्दू बनते थे, न मुसलमान ही | कबीर ने भी यही 
किया था | 

निम्न जातियों के लोग थे | इनके पास तो अधिकार थे नहीं | जो 
था वह प्राप्ति के स्वरूप में था। श्रतः उनका सब मानवतावाद उन्हें 
नहों रुचा जिनके पास था। वे उसे इतनी सरलता से कैसे छोड़ सकते 
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थे | अ्रतः जिनका अ्रभाव था, जो चीज़ें नहीं थीं, निगु ण उन्हें ही भ्रम 
का जाल मानकर गाने लगे। 

शान के स्थान पर यदि ब्राह्मर्णा ने ही भक्ति का प्रचार किया था, 
तो निगुण पथियों ने उसे स्वीकार भी कर लिया था । कब्चीर और 
रामानद की कथा में यह स्पष्ट हो जाता है । 

यह सच है कि नीच जातियों के विद्रोह की लद्दरें कब्रीर के समय 
में बहुत ऊँची उठ गई । समस्त रूढ़िवाद खतरे में पड़ गया, पर वे 
लहरें फिर धीरे-धीरे उतर चलीं| इसके अनेक कारण कहे जा सकते 
हैं | जिनमें एक सगुण पक्ष का वेग से बढ़ना भी था। 

सगुण की चोट से निम्नलिखित ढाँचा लड़खड़ा गया : 

जल पृथ्वी मिलि बनो है सरीरा 
अग्नि पवन ता मध्य समाई 
सून्य स्वभाव श्रकास भरो है 
तू नहिं. जानत चेतन साई । 

यदि इस परवर्त्ती रूप को न भी देखा जाये, तो भी कब्नीर के चिंतन 
का चरम गतिशील नहीं था। वह मात्र शून्य था, जिसको अनुभूति 
होती थी | जिसमें से अ्नहृद सुनाई देता था । « 

धीरे-धीरे सब्बाद्मण विरोधी धर्म ब्राह्मणों के अनुकूल बनने का 
प्रयत्न करने लगे | जैसे उसके बिना उन्हें और कोई चारा नहीं रहा 
था | निगुण के उपासकों में भी बावजूद अपने सिद्धान्तों के एक सगुण। 
की ओर चलने की प्रवृत्ति दिखाई देने लगी । 

कबीर के अनुवर्तियों में मंत्र बने : 

बोसो जो कोअ्श्र निःम वे कां ज़ मी हं हं ह हं हं हं छे रू है 
सं हं ममनोगनिपूपत शअ्र॒ हं | 
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तथा बावन कसनी में-- 
टं 2८ टीटी टी काल नेता हैं सोय । 
आर भी--- 
बार बार जो में कहों, अ्रक्षर में है भेद 


सुनु बंकेज कोई जीते नहीं | नाम प्रताप घने ॥ 
ब॑ बं बं लहालहम्‌ स्वाहा स्वाहद्दया ॥ 
बिपिन के बेरी बेर करे | पढ़े शब्द चितलाय ॥। 
ब्वेटी नाश के कराने | काया शब्द उचार॥ 
क कं कक स्वाहा ॥ 
यह संस्कृत न जानने वालों का कितना ह्ास्यास्पद प्रयत्न था। तत्रों 
की परंपरा को यहाँ कितने नित्नेल रूप में जीवित रखने की चेष्टा की 
गई | 
संक्षेप में इस सबको यों कहा जा सकता है : 
चली पूतरी नोन को, थाह सिन्धु को लेन 
आपन गल पानी भई, उलट कहे को बेन! 
कबीर के अनुयायी प्रायः ही निम्न जातियों के लोग ये | इनमें भी 
जुलाहे मुख्य थे | ये जुलाहे उन शाक्तमताबलंब्रियों की संतान थे, जिनमें 
से बहुत से मुसलमान हो चुके थे। इनमें बौद्ध प्रभाव के कारण प्राचीन 
आर्यतर ब्राह्मण विद्वंप की भावना अत्यंत तीव्र थी | «: 
किंतु अब हीनत्व की भावना चढ़ी । ब्राह्मण के ब्रिना गद्दी का चलना 
कठिन था । क्योंकि वेद से दूर किसी पर अधिक दूर तक विश्वास नहीं 
चलता था | कुछ कुछ वही हुआ जो गौतम की मृत्यु के उपरांत उनके 
विषय में हुआ था । 
कबीर के जन्म के विषय में झूठी भकूठी मनगढंत कहानियां बनाई 
गई, जिन्होंने कबीर के श्रक्खड़ व्यक्तित्व को नीचे गिरा दिया । क्योंकि 
अनुयायी तो एक पूरी धार्मिक इवा बहाना चाद्ते थे। किसी अवतार 
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या संत के बिना यह हो नहीं सकता था | इसलिये वेद में से दो ढ़ हे ढ 
कर निकाला गया कि कबीर का उल्लेख वेद में कहाँ-कहाँ हुआ है। 
उसका प्रचार किया गया । 

कबीर की दत्तात्रेय, गोरख आदि से मुलाका। कराके सबको पराजित 
किया गया | यह तो प्रायः सभी परवत्तियों का नियम रहा | हर संप्रदाय 
में अपने अपने को ऊंचा उठाने के लिये ऐसी गाथाएँ बनीं, चलीं 
और लुप्त हो गई | या रूढ़ि बन कर अटकी रह गई । इससे कोई 
रास्ता नहीं निकला | 

जिसे बदलना था उसकी कोई मद्दत्ता ही नहीं मानी गई | कबीर के 
प्रभाव में समाज दो रूपों म॑ बँटठा | एक तो वे कबीर पंथी हुए जो 
महंतों की भाँति गद्दी सजाकर ब्रैठे | इनको प्रत्येक कबीर साहब के 
अनुयायी की आमदनी का दसवाँ भाग मिलना धर्म का नियम हो गया। 
दूसरे वे जो पूर संत बन गये | वे संसार से अलग हो गये, और पागलों 
की भांति दिखाई देने लगे। 

कबीर पश्चियों ने जाति बंधन को अधिक हाथ नहीं लगाया | बल्कि 
उन पर ब्राह्मणों का प्रभाव बना रहा | संस्कृत नहीं जानने के कारण यह 
लोग वेद से बहुत दबते थे और ब्राह्मण इन्हें वेद सीखने नहीं देता था। 

भीजक कबीर साहब का पूज्य हुआ । उसमें षीछे से बहुत से लोगों ने 
अपना मन गढंत चीज़ें कबीर के नाम से जोड़ दीं जिसके कारण 
कबीर का वास्तविक रूप काफ़ी विक्ृत करके अनुयायियों के सामने 
उपस्थित किया गया । 

निगु ण संप्रदाय का विद्रोह मक्त में ऐसे खो गया जैसे--- 

सिंधु समानो बुन्द मों, बुद द्वी सिंधु समान 
सिंधु बुद में बे भयो, बहुरन आवाजान। 
सगुणोपासक संत फिर उसी वर्णाश्रम धम को मानने वाले थे। 
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न वे संसार को मूल संन्यासियों की भाँति छोड़ना चाहते थे, न भस्म 
रमाना चाहते थे | वेद का कम कांड भी अब अपने घिसे कोने लेकर 
उपस्थित हुआ | अश्रतृषप्त वासनाएँ पवित्र हो गई और मनष्य मनष्य 
को ईश्वर के सम्मुख फिर अपना कहने लगा | किंतु भाग्यवाद ने इस 
प्रेम की जड़ें काट दों। यह एक असमथ की विवशता हो गई । जिस 
समाज में ओर कोई रक्षक न था वहाँ परमात्मा के अतिरिक्त और 
कौन हो सकता था !? 

इस भक्ति से जाट, गूजर, मना, अहीर, धाकर आदि कबीला 
जातियाँ ब्राह्मणों के ओर समीप आ गई | 

सूर ने अस्वीकार किया कि वह किसी अन्य निगुण के सामने अपना 
सिर क्ुकायेगा । समाज को जिस स्नेह और सरसता की आवश्यकता थी 
वह जागरूक हो उठी | बांसुरी बजने लगी। वह बजी जो युगों के स्वर 
निकाल कर सूने हृदयों को भरने लगी । भक्ति काक्षेत्र फिर लौट 
आया | परकीया प्रेम स्वीकार क्विया गया। उसके पीछे एक पुरानी 
परंपरा थी | उसे छोड़ देना सहज नहीं था | किन्तु वह परकीया प्रेम स्त्री 
को जो अधिकार देना चाहता था, जब्च वह वेद सम्मत भी बना तो यह 
एक भावना को वस्तु हो गई 

कृष्ण के सरस और सुन्दर रूप ने जीवन की अखंड नीरसता, और 
रहस्य के दाह्कार को लौटा दिया। गायें भी आई... वन के पेड़ तक 
बोलने ली | अतीत के लिये सारा चराचर रोने लगा | समाज ने एक 
शांति पाई । अपने विरोधों में संतोष पाया। ! 

तुलसी ने समन्वय से काम लिया | उन्होंने पहले भीतर केद्दी 
दाशंनिक पक्षों का संतुलन करने का प्रयत्न किया | निगु ण को देखा । 
उसे वे अस्वीकार नहीं कर सके किन्तु सगुण उन्हें अ्रधिक रुचा | 
सगुण भी वह जिसके हाथ में धनष्र बाण थे | तुलसी ने ब्राह्मण 
अधिष्ठाता बन कर मुसलमानों के वैभव  विलास का एक 
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सांस्कृतिक और सामाजिक समानांतर खड़ा करने की कोशिश की । 
शानकांड भी आवश्यक माना ।पर तक बुद्धि बहुत दूर नहीं 
लेजा सकती थी। वे जिस वर्शाश्रम को फिर से स्थापित करना 
चाहते थे, वह केवल श्रद्धा और भक्ति के बल पर पल सकता था। और 
यही हुआ | तुलसी ने आर्य सामाजिक व्यवस्था में स्वीकृत शैवों को 
अपनाया, श्रा्य सामाजिक व्यवस्था से बाहर के शैबों की निंदा की । अपने 
मत की इतनी अधिक स्तुति की कि सुनने वाला चकरा गया । तुलसी ने 
धरंशासत्रकार की माँति ऊँचे स्वर से पाप पुणय का लेखा-णोखा किया । 
सामंतवाद का उज्ज्वल प्रतीक तुलसी कब्नीर को धका देकर आगे बढ़ा । 
यह भक्ति द्वदय को मात्र श्रद्धा नहों थी। यह ज्ञान तब तक स्वीकृत था 
जब तक वेद को सब्र प्रश्नों से ऊपर समझ ले । यह भक्ति वेदसंमत होनी 
चाहिये थी। वह भक्ति नहीं जिसे कबीर चाहता था। भक्ति किसकी ! राम 
के सगुण रूप की । राम कोन ! दाशरथि राम, मर्य्यादा पुरुषोत्तम 
निगमागम संमत, वेद, ब्राह्मण, गो पालक | बहुत प्राचीन परंपरा अबके 
बहुत उग्र रूप,धारण करके लौट आई | जिन ब्राह्मणों ने एक समय क्षत्रिय को 
राजर्षि से ब्रह्मष मानने से इंकार किया था, त्यागी बन कर सब से ऊंचा 
दर्जा रखने के लिये, श्रत् तक जो प्रयत्ञ कर रहे थे'कि उच्च वर्णां में क्षत्रिय 
हमसे पूर्णतया संगठित हों, एक क्षत्रिय को अवतार बना कर उतार लाये 
आर उसे लोक सुथशुक कद्ट कर उसकी पूजा करने लगे । यहाँ तक कि. 
ब्राह्मण रक्कक परशुराम भो दरवाये गये | 

शूद्र, नारी सबके अधिकार फिर छिनने लगे। सबको ताड़ना का 
अधिकारी बनाया गया । लोग दरिद्र थे, क्योंकि वे वर्णाश्रम धर्म को छोड़ 
गये थे । वे ब्राह्मणों पर पहले जैसी श्रद्धा क्‍यों नहीं रखते ! इसीलिये कलि 
का प्राबल्य है। वर्ना क्या पृथ्वी के देवता के सामने वह पइले नहीं उछ 
सकता था ! 

तुलसी ने न केवल वेद को लिया, वरन्‌ उस रूढ़िवादी ब्राक्षणवाद 
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को लिया जिसने पुराणों की रचना की थी। पुराण, मनुस्मृति, सब फिर 
मुखर होकर बोलने लगे । लोगों के दुखों का कारण बताया गया कि के 
ब्रहञ्ण की बताई मर्य्यादा को छोड़ रहे हैं । 

समाज ने एक सशक्त पुकार सुनी । लौट चलो । कहाँ निगुन के 
शल्य में जा रहे हो। राम का नाम जपो । कलि में बुद्धि का पथ नहीं है। 
श्रब तो श्रद्धा की आवश्यकता है । उससे बहस करके, यह लोक और वह 
लोक, दोनों नष्ट मत करो | हे शूद्रो ! सेवा करो । यह संसार एक माया 
है। जो मिले उसी में संतोष करो। रामराज्य को फिर से स्थापित करो । 
रामराज्य एक सामंतीय व्यवस्था थी जिसमें शम्बूक जैसे शूद्ध को तप करने 
पर तुरंत दश्ड दिया गया था | जातीय विद्वेष में भूला समाज बह गया, 
रम गया । और तुलसी का वह स्वर समाज को पीछे खींच ले चला । 

समता नहीं रही । ईश्वर के संमुख सब बराबर होगये । इस पृथ्वी 
पर तो कोई सवाल ही नहीं था । मनुष्य भाग्य के कारण वर्णुभेद में पेदा 
होता था। | 

कबीर, नाथपंथ सब्न फूक में उड़ गये। उन्होंने सात या आठ सौ 
बरस जो स्वर उठाया था वह लहर हो गया। विवश॒ता की विक्ृति फिर 
सहज स्वीकायंत्रधी परिस्थिति में बदल गई । ईश्वर तो दीखने लगा। 

इस्लाम के विरुद्ध रेखा खिंच गई । धर्म की रूढि रेखाएं खींच कर 
हिंदू समाज ने आँखें मिलाई | सामंत का ही मुसलन्न से विशेष विरोध 
था। वह अब अपनी प्राचीनता के नाम पर दृढ़ हुआ । जनता ने उसे 
स्वीकार कर लिया | ठुलसी की विजय हुई | किठ समाज का बंधन और 
व्यवस्था, उसके शोषण के आधारों को नष्ट नहीं कर सकी । मुक्ति फिर भी 
एक व्यक्तिगत साधना ही बनी रही | 

योद्धा संतों का क्रमशः विकास आकस्मिक नहीं था। खसमस्त संत 
आत्म-त्याग की भावना पर ही निद्वित थे | यहाँ चर्म सदेव व्यक्तिगत सुख 
आर मुक्ति की राह थी। अ्रत्र वह भावना बदल चली । 
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इस्लाम का शासन केवल धार्मिक शासन नहीं था | उस धर्म के पीछे 
राज्य शक्तित थी । इसका अभी तक हिंदू कोई उत्तर नहीं दे सके थे । 
इस्लाम का समानांतर हिंदुओं में बनने लगा क्योंकि संतों पर प्रहार 
इस्लाम ने नहीं राज्य ने किया था | तलवार का जवाव देने के लिये तल- 
वार उठी । उठी कि दिशाएँ चौंक उठीं। भारतीय धर्मों ने अपने इस 
उग्र संप्रदाय को देखा जो टक्कर लेने के लिये उठ खड़ा हुआ था| काल 
के विजेता धर्माध हो उठे थे | 

धर्म श्रब मजहब हो गया । उसमें कट्टरता मर गई । 

मुसलमानों में श्रपविन्र सूहर इनमें पवित्र हो गया । अह्विंसा और 
सत्य सहज के ये अनुयायी सदेव कृपाण रखने लगे, जैसे उसके बिना 
इनका काम चलना असंभव था । 

हिंदुओं से इनका विरोध कोई मौलिक नहीं था | जातीय घृणा भी 
नहीं थी । यदह्द बात दूसरी दे कि कुछ लोगों ने इससे भी फायदा उठाने का 
प्रय्ष किया | दाशनिक पक्ष में यह मज़हब इस्लाम के बहुत निकट था। 
प्राय: भाषा बदल देने पर दोनों में कोई विशेष भेद नहीं रहता । पर 
मुसलमानों से इन्हें चिह् थी । 

इसने जातीय घुणा फेलाई । देश प्रेम से ऊपर जाति श्रेम हो गया । 
यही मुसलमानों में भो था । सिखों में इसी जातीयता का अत्यंत उम्र स्वरूप 
हमें दिखाई देता है ।.सिख पहले अपने को सिख समभने की परंपरा में पलने 
लगा । गुरुद्वारा एक सगठन का स्थान होगया | वैसे सब मनुष्य समान 
थे | मुसलमान भी गुरुद्वारे में जा सकता था | उसमें कोई रोक-टोक नहीं 
थी। बेद को अस्वीकार कर दिया गया । किंतु ब्राझमण ने सिख से घ॒णा 
नहीं की । सांस्कृतिक पक्त में सिख हिंदू को रक्चा करने को उठा था। 

किन्तु समाज का आधार नहीं बदला । किसान और सामंत के 
पारस्परिक व्यवहार में कोई भेद नहीं आया । 

जातिमेद टूटने लगा | जो सिख हो गया, वह हिंदू रहा न मुसलमान | 
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इनके गुरु स्वयं हिंदू थे। उन्होंने कभी अपने को हिंदुओं से अलग नहीं 
कहा था | निगुण उठा । उसके सामने सब समान हो गये । एक पंक्ति 
में खड़े होकर प्रार्थना होने लगी । छुआछूत द्वट गया । बाकायदा फौजी 
रूप जैसी पोशाक समस्त जाति के लिये आवश्यक हो गई । वेश से ही 
सिख को पहचाना जा सकता था | किंतु इससे समाज का वाह्य रूप बदला। 


महाजन, सेवक, शासक. सब्चका धार्मिक दर्जा एक हो गया । कितु 
सामाजिक अधिकार नहीं बदले | सेवक सेवक ही रहा । धनी धनो ही 
रहा | सिखों ने राज्य किया | केवल एक राजवंशावली में परिवत्त न हो 
गया और कुछ नहीं हुआ | स्त्रियों को ग्रंथसाहब पढ़ने का अधिकार मिला; 
किंतु सामाजिक स्वतंत्रता नहीं मिली । 

गरीब-श्रमीर नहीं बदले । 


धीरे-धीरे इनमें किताब की पूजा होने लगी | अब गरु ऐसे नहीं हुए 
जिनको बानियाँ इकट्ठी करने योग्य समझी जाती, इस प्रकार अब पुरानी 
बात ही बार-बार दुहराई जाने लगी । 

समर्थ रामदास ठथा गोविद्र्सिह पर भवानी का जो ' प्रसाद हुआ वह 
उनके अनुयायियों पर अपनी तलवार का भार मात्र छोड़ गया। उम्नसे 
अधिक ओर कोई प्रभाव नहीं पड़ा | भाई चारे की कितनी भावना 
सिखों में है उतनी किसी जाति में नहीं | - 


निरंतर हिंदू संस बना रहा । सिखों की समस्त सांस्कृतिक परंपरा 
हिंदू ही थी धीरे-धीरे इनको भी जाति-मेद ने मीतर से ग्रस लिया। हिंदुओ्रों 
से भी इनके विवाह होते रहे | आपस में भी गोत्र आदि छोड़े जाने लगे | 
अरोड़ा और अन्य, इस प्रकार परस्पर भीतर ही भीतर छोटे छोटे भेद हो. 
गये | सिख इस विराट परिवार में एक जातिमात्र बन कर रह गये | 

कालांतर में निर्गण संप्रदाय के प्रभाव में राधास्वामी मत उठा। यह 
अहिंसा और शांति का पथ' था | इसने आत्म सामथ्थ के नाम पर व्यापार 
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शुरू किया ओर शाप्र ही एक पूजीवादी व्यवस्था का छोटा-सा दुर्ग बना 
लिया | धामिक एकता मुनाफ़ों पर लागू नहीं हुई । 
निस्संदेह यदि कत्रीर होते तो इन सच्चको देखकर चोत्कार कर उठते : 
जाके संग दस बीस हैं, ताकौ नाम महंत | 
राधास्वामी मत का निगंण के अतिरिक्त सिख संप्रदाय से और कोई 
संबंध नहीं है। 
नव भारत धम में दयानंद ने समाज में एक उग्र इलचल मचाई। 
धर्म जिसे सनातन कहकर माने हुये था, वह दिनप्रतिदिन समाज को 
जज र करता चला जा रहा था | किसी भी प्रकार की लोच शेष नहीं थी | 
उच्च वर्णा ने स्त्री, शूद्र, सन्को एक समय में अपने लाभ के लिये बाँध 
रखा था। श्रत्र अंग्रज् नामक एक ऐसी जातिआ गई थो जिसकी सम्यता 
कुछ नये टंग की थी । अ्रत्र उसने उच्चवर्णो के समस्त अधिकारों को छीन 
कर उनके लिये वही कानून बना दिया था जो शूद्रों पर भी लागू था। 
समाज को फिर से कुछु मुक्ति की आवश्यकता थी | इसीलिये शूद्र को 
समान माना गया । स्त्री को फिर से विधवा होने पर विवाह करने का 
अधिकार दिया गया । 
पुनर्जागरण में प्रारंभ में ही मुसलमान तथा ईसाई धम से इसमें 
तनातनी हो गई । उनके ग्रसार को ईर्षा की दृ्टि से देखा गया क्योंकि 
यह दोनों मृत हिन्दू समाज में से लोगों को बठोरने लगे थे | आय्य समाज 
में शुद्धि आंदोलन चला । इससे यह सिद्ध किया गया कि जन्म के आधार 
,हो सब कुछ नहीं हैं । मनुष्य का विश्वास भी कुछ है| वह चाहे तो अपने 
धर्म को बदल सकता है। दयानंद ने जाति के उत्थान के लिये पथ 
खोल दिया । 
रूढ़िवाद तथा मूत्ति पूजा का कट्टर विरोध किया गया । यदि प्रार्थना 
समाज ने बाद में सन्त योद्धा का रूप लिया, यदि ब्रह्म समाज ने अपने 
आत्मा और ब्रह्म के मूल तत्त्वों को लिया, यदि रामकृष्ण और विवेकानंद 
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ने वेदांत और शाक्तमत के ज्ञान और मातृ भक्ति को लिया, गियोसोक्रि- 
कल सोसायटी ने पुनजंन्म लिया तथा जातीय बंधनों को तोड़ा, योगी पथ 
ने एकांत राजयोग का मार्ग लिया, आर्य समान ने मुख्यतया अपना क्षेत्र 
विकेन्द्रोकरस से केन्द्रीकरण की ओर लगाया । आत्मशुद्धि द्ोने लगी । 

हममें जो अ्रच्छा हे वह हमारा बना रहे | हम किसी का मुंह नहीं 
देखते | जातीय गौरव अखंड होकर उठा | आरय्य समाज का गतिशील 
समुदाय आगे चल कर स्वतंत्रता संग्राम में लग गया । 

दासों में आत्म-गौरव जाग उठा । विदेशी को नीचा दिखाने के लिये 
बीच के श्रपने बंधन तोड़ने का प्रयत्न किया ज्ञाने लगा। किन्तु जाति 
भेद और ब्राह्मणवाद केवल नाम ओर श्रद्धा मात्र नहीं थे। उनके पीछे 
एक सामाजिक व्यवस्था भी थी। उस पर कोई ध्यान नहीं दिया गया 
वह सामाजिक व्यवस्था खेती के जोवन से बँधी हुई थी । 

सारी चेतना एक अतीत से बद्ध थी | एक वह अ्रतीत जो सामन्तवाद 
का प्रतोक था | फक था कि जन्म से वर्शुभेद नहीं होगा। होगा अवश्य 
ओर वह कर्मानुसार होगा। वर्ण व्यवस्था में मनुष्य एक दूसरे से प्रणा 
करने का अधिकारी नहीं होगा | कुल का गव छोड़ना होगा । 

जिस प्रकार शंकर ने ब्राह्मणवाद को बौद्ध सामंजस्थ से नया रूप देने 
का प्रयत्न किया था, उसी प्रकार दयानंद ने विदेशी सामंजस्य मे उसे 
नया रूप देने का प्रयत्न किया । किन्तु समाज में उत्पादन की व्यवस्था 
तेज़ी से बदल रही थी | यह जीवन व्यवस्था बहुत दूर नहीं चली | « 

पू जीवाद, भाग्यवाद, भक्तिवाद, कुल विरोध सब्र चाइता था, पर 
अपने अधिकार बढ़ाना चाहता था। वह नया पथ खोज रहा था| आर्य्य 
समाज धीरे-धीरे अ्रपनी प्राथमिक सफलताओं को भी कुठा गया। समाज 
के उस ग्राधार पर इमला नहीं हुआ । 

उसके बाद भारत में एक अद्भुत वस्तु उठी | वह संघ्रष का पथ था, 
पर उसने घुणा और विद्वेष नहीं किया | वह स्वतंत्रता की कामना थी + 


श्डप् भारतीय चितन 


पर उसमें शासक के हृदय परिवत्त न की इच्छा थी | वह जागरण का पथ 
था, पर आत्मा की मुक्ति उसकी प्राथमिक चेतना थी वह गांधी का संदेश था। 

घमं, नेतिकता ने ही राजनीति को पकड़ा | किंतु परिस्थिति बदल 
चुका थी | अब तक जाति बंधन था, नई-नई जातियों का आगमन था | 
राजाओं का बदलना जैसे नये-नये वशों का आना था | परंतु अबकी बार 
समाज के उत्पादन के नियम मी बदल गये थे, जिन्होंने अपना क्रान्तिकारो 
स्वरूप छोड़कर जातीय भेद की आड़ में शोषण किया | अपने आपको 
बचाये रखने के लिये यहाँ के स्वार्थी शोषकों को जीवित रखा। पू जीवाद 
के साथ सामन्तवाद बना रहा | एक पुराने जीवन का दर्शन जो नई 
पतब्स्थिति मे क्रांति कर सकता था वह दबत्र गया क्योंकि दोनों व्यवस्था 
एक दूसर स एतिहासिक ढंग से मल कर चुकी थीं । 

क्या है, उसका इरादा क्‍या है, यही कारफ़ा नहीं है। उसके काम का 
नतीजा ही बतलाता है वह क्या करता है | 

गांधी ने १६३१ में इविन समझोता किया था | उससे देश का बढ़ता 
आंदालन रुक गया था | उन्होंने १६०६ के नाविक विद्रोह को रोका था । 
आंत में उन्होंने व्यापारियों पर लगी हुई रोक भी उठवा दी थी। परंतु 
भारत और पाकिस्तान के विभाजन के समय जो पूं जीपतियाँ का लाभ था 
उन दंगों का गांधी ने विरोध भी किया । 

यह विरोध गांधी में क्‍यों था ? पुरानी परंपरा का वह व्यक्ति नवान 
विचारकरा को अपना नहीं सका था। उन्होंने «व्यं लिखा है; 'मरे 
विचार में, भारत का आथिक विधान, बल्कि सारे संसार का हीं ऐसा 
होना चाहिये, जिसमें किसी को खाने-कपड़े को तकलीफ़ नहीं हो | दसरे 
शब्दों मं हर एक की इतना काम मिलना चाहिये जिससे उसकी सब आव- 
श्यकतायें पूरी हों। यह आदश तभी पूरा हो सकता है जब .नित्य की 
आवश्यकताश्रों के उत्पादन के साधन जनता के हाथ म॑ हाँ। यद एऐसे ही 
मिलने चाहिये जैसे ईश्वर की हवा और पानी। उन्हें दूसरों के शोषण 
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का साधन नहीं बनाना चाहिये ! उन पर किसी देश, राष्ट्र या कुछ लोगों 
का सर्वाधिकार अनुचित होगा ! उन्होंने लिखा था : मुझे स्वीकार करना 
चाहिये कि मैं अभी तक साम्यवाद का अ्रथ पूरी तरह से नहीं समझा 
हूँ । जा कुछ मे जानता हूँ वह यह है कि यह व्यक्तिगत संपत्ति रखने का 
नियम मिटा देने का आदश हे । मनुष्य की नीति विषयक विचारधारा है 
यह उसी दा आशिक ज्षेत्र में प्रयोग है कि अभाव ठीक है--कुछ अपने 
पास न रखने का दूसरा रूप ऐ । यदि लोग इसे अपनी मर्ज़ी से मान ले' 
या शांतिपूण बिनय॑ से पग्राथना और अनुनय से इसे स्वीकार करलें तो 
इससे बढ़कर कोई बात नहीं ही सकतो। लेकिन जो में बोल्शेविज्म के 
बार मे जानता हूं न केवल इसमें हिंसा का प्रयोग स्वीकृत है, वरन्‌ 
व्यक्तिगत संपात्त हटा कर, राज्य प्रबंध में सामूहिक अधिकार 'खने के 
लिय इसमे हिसा का स्वतंत्र प्रयोग समथ न पाता है । यदि ऐसा हैँ तो 
मुझ यह कहते हुए कोई दिचकिचाहट नहीं होती कि बोल्शेविज्म अधिक 
दिन नहां चलेगा क्याकि यह मरा दृढ़ विश्वाड है कि हिंसा पर आश्रित 
कोई बात ज्यादा दिन नहीं चलती । जो भी हो, इसमें कोई सदेह नहीं कि 
बोल्शेविक आदश के पांछे अनेक पवित्रतम पुरुष और म्प्रियों के पवित्र तम 
बलिदान हैं और वह आदश जो लेनिन जैसे महामना के बलिदानों से 
पयित्र हो चुका हे, व्यथ नहीं जासकृता | उनकी मुक्ति का महान्‌ उदा- 
हरण युगों तक चलता रदहेगा। जसे-जैसे समय व्युतीत होगा वह उस 
आदरश को पवित्रतम करके उसकी गति बढ़ायेगा । 

यहों भावना रवींद्रनाथ ठाकुर म॑ भी थी | पू जीवाद एक"*त्रादशंवाद 
को पालता है | वह आदश हेगेल के अनुसार इन्द्वात्मक है। श्रर्थात_ 
ज्ञो ज्ञिस युग भ॑ जैसा है, वह वेसा ही ठीक है क्‍योंकि हर चीज़ को समय 
अपनी थ्राश्यकताश्रों के अनुसार पेदा करता है| गांधी का आदश वाद 
तुलनीय है। यद्द सामंतीय समाज पर आश्चित दशन है, जो स्थिर है 
जिसमें गांधी ने आकर सब से ऊपर मानवतावाद को रख लिया है । इस 
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दश न का जब पू जीवादी व्यवस्था से संघ होता है, विरोध उत्पन्न 
होते हैं । 

समाज ने स्वतंत्रता के लिये सट्डर्षा किया | इसमें आथिक प्रश्न 
आये | यह संघ वर्ग भेद पर मुखर नहीं रहा, जातीय भेद पर हुआ | 
स्‍्वाथ सत्ता ने इससे लाभ उठाया। गांधी का दृष्टिकोण उस दाश निक 
आधार की निर्लता थी जो शताब्दियों से उच्चवर्गीय स्वार्थों की सामाजिक 
पृष्ठ-भूमि पर निर्धारित हुईं थी । 

टाल्खटाय की माँति ही गांघी भी क्रांस्ति का दर्पण था। 


संतों की वेदना 

उपनिषद्‌ का ब्रह्म, मीमांसा, सांख्य, वैशेषिक, न्याय, ओऔलुक्य, 
अक्षपाद, पाशिनि, पातंजल, रसेश्वर, शैव. प्रत्यभिज्ञा, नकुलीश पाशुपत, 
पूणप्रश, वेदांत, रामानुन आदि दर्शन में आस्तिकता, नास्तिकता के 
द्ंद्वों मं पड़ा अपना पथ चल रहा था। इनमें आय सामाजिक व्यवस्था 
में ग्राह्म और अग्राह्य दोनों ही दशरनों का अपनापन था। इनके अतिरिक्त 
बौद्ध, अहंत, तथा चारवाक दर्शन ने भी अपना अपना आधार खड़ा किया 
था | ब्रह्म है, ब्रह्म नहीं है, पुरुष और प्रकृति ही सब्र कुछ करती हैं, 
इत्यादि परस्पर के ताकिक द्वंद्रों की ही पृष्ठिभूमि पर यह संतपरंपरा उन्नत 
हुई थी | हमने इस चितन का आधार स्पष्ट किया और उसकी समाज 
पर जो प्रतिक्रिया हुईं उसका भी विवेचन किया | अस्तु । 


हमारे पूर्वजों ने सप्नाज में कभी वर्ग भेद का आथिक आधार अपने 
चितन का लक्ंय नहीं बनाया । बहुधा धर्मगुरु के ओऔनुयायी स्वाथ सिद्धि में 
गुरु का नाम सहायक बनाते हैं। समाज में शोषित उठते-उूठते अपने 
अधिकार मनवा लेता है| फिर वह अपने से निबल पर शोषण चक्र 
चलाता है । कितना भी मद्दान्‌ व्यक्ति क्‍यों नहो, वह अपने समाज से 
प्रभावित होता है । 

भारत का वर्ग संघर्ष जाति संघर्ष के "कारण ही दबा रहा हे | यह 
जाति यदि एक ओर [२४०० के लिये प्रयुक्त हुआ है तो उसका वर्गसघर्ष 
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का प्रच्छुन्न रूप वर्णाश्रम जाति के रूप में रहा है। पहले यहाँ निम्न 
जातियाँ दलित थीं । उनका ब्राह्मण व्यवस्था से विरोध था। अब भी वह 
व्यवस्था नष्ट नहीं हुई हे । 

समाज का आर्थिक ढाँचा बदलने के साथ हमारा दर्शन बदलता 
है | परन्तु समाज का उत्पादन उसके दर्शन और संस्कृति से पहले बदल 
जाता है और शेष दो उसके अनुरूप धीरे-धीरे हो पात हैं। इसमें एक 
पक्ष नये से चिढ़ कर पीछे खींचता हे | दूसरा नये की ओर आता है। 
तोसरा पतक्ष नया सिद्धांत पुरानी परिपार्टी मे फ़िट करना चाहता है। 

उपय कत विवेचन के फलस्वरूप हम भारतीय चितन की मुख्य 
समस्या को इस प्रकार रख सकते है : 


१. देह क्‍या है ? दुख है । 

२. मन क्‍या है ? दुख का कारण है। 

३. स्त्री क्या है ! दुख्ख का पथ हे । 

४ संपत्ति कया है ! दुख का दूसरा पथ है ! 
५. परलोक क्या हे ? यह हम नहीं जान सके हैं | 


& हम रहस्य में भठक रहे हैं | 

देह के साथ छुञ्रा्त थी. मन के साथ चंचलता; स्त्री के साथ 
वासना, संपत्ति के साथ समाज का असाम्य | परत्नोक के साथ भय और 
अंधविश्वास, रहस्य कु साथ जो भी परंपरा थी उसकी चुपचाप स्वीकृति । 

इसे «ही रवीन्द्रनाथ जैसे मद्कवि भारत यात्री के असंख्य अनुभव कहते 
थे। यह यात्री बहत दिन से चलता चला था रहा है। उसे अभी तक 
अपनी मंज़िल नहीं मिली है। उसने जीवन के प्रायः प्रत्येक दृष्टिकोण को 
अपनाने की चेणट्टा की है। निरासक्ति की चरमावस्था से गआसक्ति को 
चरमावस्था को भी स्वीकार किया है | दूर और पास का मोह कभी उसकी 
वासना बना है, कभी उसका आध्यात्म । 
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अ्रभी तक के दाशंनिकों ने केवल विचार किया है . उन्होंने कभी 
जड़ पर उगली रख कर नहीं कहा कि यह है, इसे काट दो, इसे मिटा दो 
आर सब कुछ इसके बाद ठीक होने को विवश हो जायेगा । 


अब अंत में हम निम्नलिखित निष्कर्पा' पर पहुँचते हैं | प्रत्येक संत 
महान्‌ व्यवित था | महान्‌ चंगेज़खाँ मी था, मद्दन्‌ हिटलर भी था। 
भारतीय इतिहास म॑ इनके लिये समानान्तर खोज निकालना कठिन नहीं 
है। किन्तु संतों की महानता इन लोगों की महानता नहीं कही ज्ञा सकती | 
यह लोग लोम, द्वेप आदि की प्रेरणा तथा महात्वाकांज्षा की स्पुहा से 
संसार में काम करते थे । हमार सतों में यह बात नहीं पाई जाती । यदि 
वे आमत्प्राप्ति के लिये यह संत बाना धारण करते थे, जैसा कि कुछ लोग 
कहते हैं, तच्र तो बातही और है | वास्तव में ऊँचे उठे हुए लोग थे, वे 
इप्रानदार थे और संसार को सुखा बनाना चाहते थे । 


संसार को सुखी बनाने की उनकी कामना वास्तव में संसार को सुखी 
नहीं बन; सकी, यह विवेचन हम कर चुके हैं। प्रायः प्रत्येक संत के अपने 
विश्वास थे और बुद्धि के ऊपर सहारा देने वालों की भी पुरानी ही पृष्ठि- 
भूमि थो, जिसकी दलदल पर पाँव टिकना एक अत्यत कठिन काम था | 
फिर भी जो भी कुछ सामंतवाद का विरोध किया गया वह मुख्यतः इन्हीं 
संतों म॑ मिलेगा । '* 

इस दृष्टिकोण से सामाजिक रूप में उनका काम अधिक दूर तक नहीं 
गया । एक विराट समुद्र का साज प्रसार, उत्तम कंकड़ फेंफने से जैसे 
लहरियों उठती हैं, फेलती हैं और फिर फेलती चली जाती हैं, जैसे-जैसे 
दूर से दूरतम होती जाती हैं, हल्की होती जाती है तभी कोई दूसरा कंकड़ 
आकर गिरता है और उसकी अपनी लहरियाँ प्रारभ हो जाती हैं, एक 
जगह ऐसी है जहाँ वे कहों-कद्दीं पुराने कंकड़ की लहरिंयों को काटती हैं, 
या इतनी दूर गिरती हैं कि उनकी लहरियाँ, पुराने कंकड़ के द्वारा पैद। 
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की गई लदरियों को छू द्वीनहीं पाती, यही इमारे संत तथा उनका 
ग्रभाव है ? । 

जब राज्यों की भीषण उथल होती है, जत्र जातियों, कबीला जातियों 
का संघर्ष हुआ है, तब॒ यह विस्तृत जलराशि तृफान में भयानकता से 
कॉपने लगती हे। जन्न बह तूफान कुछ गिरता है तब फिर लहरियाँ 
उठती हैं, यही हमारे समाज, संत का संघर्ष और हलचल से सम्बन्ध 
रहा है । 

परलोक की भूख ही वास्तव में हमारे संतों के व्यक्तिवादी दृष्टिकोण के 
लिये उत्तरदायी है| परलोक क्या है ! इसे इस समस्त परंपरा को पढ़कर 
भी कोई नहीं कह सकता। कोई सत्य मान लेने से ही सत्य नहीं हो जाता । 
मन को यदि श्राघे तरीके से समझा लिया जाये तो वह समाज के लोग 
हैं, यदि पूरे तरीके से समझा लिया जाये तो वह इईश्वरत्व हे, या संत का 
खजाना है | किंतु इससे कया काम चलता हे ! 

योग की क्रिया अद्भुत हैं । किन्तु क्या कोई चमत्कार हैं? भूत क्या 
है ! कोई कोढ़ी क्‍यों होता है ? किसी के पास धन रहकर भी वह कोई 

सनन्‍्तान क्‍यों नहीं पाता ? गरीत्रों को ज़रूरत नहीं होती उनके बच्चे बहुत 

होते हैं | किसी गाँव में किसी पेड़ पर भिटरे का भूत रहता हे। कहीं 
हार से निकल कर दाने पर बेठते ही नटनी की ऊधमी आत्मा ताल 
ठोंकने लगती है | यह रहस्य का क्षेत्र हे। चमथ्कार का क्तेत्र हे। बहुत 
अश तक परमात्मा की भांति संत भी इसी अज्ञान के कारण दमारे 
समाज में ब्यले हैं | यह पूरा सत्य नहीं हे । अशिक्षित लोगों म॑ पीढ़ियाँ 
तक जा बाते चलती आई हैं, उनका आधार यही बातें हैं । 

इन्हीं बातों के साथ में एक शाश्वत जीवन का बोध है | यह शाश्वत 
जीवन का बोध एक शक्ति है। कितु भारतीय समाज में इसके प्रति मूल 
में एक उपेक्ता है ! क्या हुआ ? यह कोई नई बात है ! ऐसा तो होता ही है 
ओर होता रहेगा । यह उदासीनता अच्छी चीज़ नहीं हे | इसीलिये तो 
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भारतीय समाज में यह सब लोग ही मानते हैं कि यह कलि- युग 
है । इसमें तो जो कुछु न हो वह अच्छा ही है । श्रर्थात यह दुनिया 
तो गिर चुकी है। कभी-कभी परमात्मा भेज देता है, अपने किसी दूत को 
जो आकर उबार देता है। फिर दुनिया डूब जाती है । यह विचार जीवन 
की शक्ति है कि सदा ही संसार बुरे से बदतर नहीं होगा। जीवन का 
विश्वास है कि यहाँ सब्र अच्छाई के ही लिये रहते हैं। पर आधार रूप 
में मनुष्य द्वार चुका है। वेद काल में जो जुआ होता था, उसमें सुस्त और 
हारने वाले को कलि' कहा करते थे। कालांतर में वह जुआ हारा हुआ 
रूप हमार॑ समस्त समाज को खा गया | 


प्रश्न उठता है : ऐसा क्‍यों हुआ ! 


उत्तर है : समाज के संतों ने कभी सामाजिक रूप नहीं दिया। वे 
सदा इसे व्यक्ति पक्ष से देखते रहे। जिस ससार को सुधारना था, वे 
उसे गाली देते थे, उससे छूटने का उपाय बताते थे। स्त्रीको किसी ने 
भी जीवन के मौलिक आधार नहीं दिये | उसे स्वस्थ इच्छा का अपना 
जैसा प्राणी नहीं माना | इस दुनिया के लिये 'उस? दुनिया की खोज की | 
कुछ भी समाज को नहीं मिला, वह तब से अब तक भटकता रहा । 


संत परंपरा जब से प्रारंभ हुईं. या जब से हमें उसके चिन्ह मिलते 
हैं, उत्पादन के साधन भहीं बदले। समान का कोई,नया रूप नहीं आया । 
सामन्तवाद अखंड रहा । इसको विदेशी जातियों के प्रहार ने अखंड 
बना दिया । शोषक एक सीमा तक रक्षक भी थे। गांधी के युग में उत्पा- 
दन के साधन बदले, किंतु वह वृद्ध नहीं बदल सका। उसने उसी 
ईश्वर वाले दृष्टिकोण से देखा और समाज में भीषण विरोधामास 
पैदा हुए । 

संतों ने दलित वर्गों को उठाने का अधिकांश में प्रयज्ञ किया | यह 
यहाँ के वर्ग सद्भप का समानान्तर हे । याद रखना चाहिये कि निम्न जाति 
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केवल जाति के रूप में ही निम्न नहीं थी, उसके हाथ में समाज का 
कोई न कोई पेशा था, उत्पादन का भाग उस पर निर्भर था। 


इस प्रकार संतों ने आधारभूत, सद्ड्ध को जड़ को नहीं मिठाया। 
“घर बसाने की माया से चिढ़ने वाले लोग कभी इस दृष्टिकोश से नहीं 
सोच सके, कि यह घर कुछ गलत ढंग से बना है। अंदर दम घुट्ता हो, 
तो उस घर को छोड़ कर जाना क्या उचित है ? क्‍या यह नहीं सोचना 
चाहये कि सम्भवतः खिड़क। तोड़ कर हवा भीतर आये तत्र सास लेने में 
दिक्कत नहीं होगी ? 

इस पक्ष से समस्त सनन्‍्तवा८ ने समाज की घर बदलने की प्रेरणा को 
अफ़ाम सी खिला दी ओर लाग उन्हीं चक्‍करों में भूले रह । 


यह अनुभवां का भंडार आज हमारा है।यह एक विराट सपतक्ति 
है, इसको देखकर गौरव का अनुमव करो | इसकी जो अच्छाइयां हैं वे 
हमारी हैं | हम उदका आदर करते हैँ | मनुष्य यात्री कितनी बड़ी यात्रा 
चल कर इतना दूर आया है | जब ससार घृणा और युद्ध में ड्रबा रहता 
था, तब यह लोग उसे बार-बार या; दिलाबव थे कि वह सबसे पहले 
मनुष्य था । 

हम॑ उनके समस्त उपदेशों का सार सुनाई दे रहा है : ससार बुरा है । 
उसस हारा नहीं | ऊप्ते मला बनाने का प्रयत्न करों | तुम मनुष्य हो । 

तर्मा चंडीदास ने कहा है : 

सबसे ऊपर मानवसत्य हे, 

उसके ऊपर कोई नहीं । 

हमारा समाज जर्जर है | गलित है | इसके आधारों को पहले ठीक 
करना होगा | समाज के इस दृष्टिकोण से सतों ने जो काम किया, वह 
अनजाने ही उनके फ़ायदे का साबित नहीं हुआ, जिनके लिये उन्होंने 
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श्रावाज़ उठाई थी । बीच के, चतुर तथा उच्च लोगों ने उनके नाम की 
श्राड़ में अपना स्वाथ साधा । जन समाज उन्हीं के नाम से बार बार 
भटकाया गया | । 

किन्तु वे मानवतावादी थे | बावजूद उच्च जाति तथा वर्गा के स्वार्थी 
प्रयत्नों के इन सन्‍्तों ने मनुम्य मात्र के कुछ अधिकारों को स्वीकृत किया 
ओर आगे बढ़ाया. यही उनकी विजय का परिचायक है। उनके व्यक्ति- 
गत जीवन की दृढ़ता, हमारे लिये एक शक्ति है। 

उनके सिद्धांत जीवन का वास्तविक दुख कभी भी दूर नहीं कर सके । 
वे इसमें असमथ थे | उनके आदर्शों पर चल कर, उनका अनयायी बन 
कर समाज इसका अनेक बार अनुभव कर चुका है । 

सन्त संसार को दुखी समझ कर छोड़ते थे । समाज संसार यदि दुखी 
है तो क्‍यों है ? क्योंकि उसके समाज के आधार गलत ढंग के हैं| योग, 
तप, मनन इत्यादि से कोई भी नहीं सुधर सकेगा। अपना कल्याण भत्ते 
ही हो जाये | 

इसी सन्त परम्परा पर अपना निर्णय देते समय हमें स्देव याद 
रखना होगा कि बोधिसत्व ने निर्वाण का भी स्वीकार नहीं किया था, 
क्यों'क संसार दुखी था | 

यहां चेतना हममें है, रहे, और हमारा साथ दे | मनुष्य से "प्रेम करो । 
यह एक अ्रखंड दीपक हैं। सन्‍तों के युय के दीपकण० एसे श्र जिनके नीचे 
अधेरा रह जाता था | हमने बिजली के बल्च॒ बना लिये हैँ, उनसे रात 
को दिन बनाया जा सकता है। सत्र कुछु है। सारा ससार जूक रहा है। 

तभी क््रीर ने कहा है । 

तीरथ में तो सत्र पानी है, होवे नहीं कछू अन्हाय देखा । 

प्रतिमा सकल तो जड़ हैं भाई, बोलें नहीं बोलाय देखा | 

पुरान-कोरान सबे बात है, या घट का परदा खोल देखा। 

अनुभव की बात कबीर कहे यह, सत्र है कूठी पोल देखा । 


श्ष्ष्ष भारतीय चिंतन 


हम अब पीछे क्‍यों लौट ! यदि हम समाज के वैज्ञानिक आधार 
छोड़ कर आत्मतुर्शी की कल्पना में फिरें तो इतिहास कबीर की भाँति ही 
कह उठेगा | 

पानी बिच मीन पियासोी | मोहिं सुन सुन आये हॉँसी | 

घर में वस्तु नजर नहिं आवत बन बन फिरत उदासी । 

आतमशान बिना जग कर ठा, क्‍या मथुरा क्‍या कासी ! 


